Νὰ δρέπωμε στὀ δρόμο 
μας τὰ ρόδα, μὲ σκοπὸ νὰ 
προσφέρωμε τὸ ἄρωμά τους 
στοὺς ἄλλους καὶ νὰ κρα- 
τοῦμε τ᾽ ἀγκάδια γιὰ τὸν 
ἑαυτό µας. 


Η. Ρ. ΒΗΑΝΑΤΞΘΚΥ 


ο το ο μα 
η, ΛΝΛΜΝΝΛΝΛΛΛΝΗΛΗΝΛΜΗΦΛΗ ΗΛ ΙΛ) 


ΕΤΟΣ Ί4ον ΤΕΥ͂ΧΟΣ 69.70 


ΜΑΡΤΙΟΣ - ΑΠΡΙΛΙΟΣ 1969 


ΤΙΜΟΚΑΤΑΛΟΓΟΣ ΒΙΒΛΙΩΝ 


ΠΩΛΟΥΜΕΝΩΝ ΕΙΣ ΤΑ ΓΡΑΦΕΙΑ ΤΟΥ ΙΛΙΣΟΤ (Δραγατσανον ϐ) 
(Δευτέρα καὶ Παρασκευὴ 11 -- 1) 


Δρχ. 

Η. Ρ. Βἰαναίςκγ Τὸ Κλειδὶ τῆς Θεοσοφίας ἄδ. δ0 δεμ. 50 

η Στὴ χώρα τῶν Γαλάζιων Βουνῶν 20 

Αππὶς Βεσαπί Μελέτη ἐπὶ τῆς Συνειδήσεως ἄδ. 60 δεμ. 60 

» Πρὸς τὴν Μύησιν 20 

» Μετενσάρκωση 10 

» Κάρμα 10 

ς. ΓεαάὈεαῖετ Σ᾽ ἐκείνους ποὺ πενθοῦν 10 
Βεσαπί-],εαάδεαίε Ὁ ᾿Αστρικὸς Κόσμος 

Εά. Αιποὶά Τὸ Φῶς τῆς ᾿Ασίας , 0 

ΤΗ. Ραβσαὶ Ἥ θεοσοφία εἰς ὀλίγα κεφάλαια «0 

1. ν8η ἆθτ 166ιιψν Θεοὶ ἐν ἐξορία 10 

Ν. 8τ᾽ Παπι Προσέγγισις πρὸς τὴν Πραγματικότητα 30 

΄. “ Φῶς στὴν ᾿Ατραπὸ 1δ 

Κτίβηπαπηι!γ{ Στὰ πόδια τοῦ Λιδασκάλου (ἔκδ. 1966) 16 

» Τὸ Βασίλειον τῆ- Εὐδαιμονίας 90 

» Ἡ Ι1ηγῆ τῆς Σοφίας 20 

» «Λελτίον ᾿Αστέρος» Τόμ. 1932-88 ἕκαστ. 50 

» 10 Ὁμιλίαι εἰς Ὀχάϊ 1944 80 

» Ἐλευθερία, ἡ ἀρχὴ καὶ τὸ τέλος 60 

» Στοχασμοὶ πάνω στὴ ζωὴ (Β΄ σειρὰ) 60 

» Ἐκπαίδευσι καὶ σημασία ζωῆς ἄδ. 40 δεμ. 60 

Ἰ]ωάν. Βασιλῆς Τὸ σημειωματάριο ἑνὸς Μύστου 50 

Κ. Κιτρινιάρης ᾽Απολλώνιος ὁ 'Γυανεὺς 40 

Γεώργ. Μαλτέζος Τα Ελευσίνια Μυστήρια 50 

Κ. Μελισσαρόπουλος .᾿Αποχρυφισμὸς καὶ Μυστιχισμὸς ἄδ.95 δ. 40 

» Μελετήματα ἄδ. 40 δεμ. 60 

» Εἰσαγωγὴ στὴ Θεοσοφία ἄδ. ὅ0 δεμ. Τ0 

» Τὰ βήματα τῆς Φιλοσοφίας ἄδ. 50 δεμ. τ0 

» Ὁ Κομήτης (Θέατρο ἰδεῶν) 90 

» «᾿Αγνώστῳ Θεῷ» 10 


ΠΕΡΙΟΔΙΚΟΝ «ΙΛΙΣΟ Σ», Τόμοι 1960, 61, 68, 64, 65, 66, 67, 68, 

γαρτόδετοι ἕκαστος δοχ. 60. 

εΛΙΣΟΣ» Ἐπιλογὴ ἐτῶν 1956 - 1957 - 1958 χρυσόδετον 90. 
Διὰ τοὺς συνδρομπτὰς τοῦ «ΙΛΙΣΟΥ» ΤΟ. 


᾿Αποστείλατε τὺ ἀντίτιμον, διὰ νὰ τὰ λάθετε ταχυδρομικῶς, 


ΤΙΜΗ ΤΕΥΧΟΥΣ ΙΛΙΣΟΥ ΔΡΑΧ. 10 


ΓΕΩΡΓΙΟΣ Α. ΧΕΙΜΑΡΑΣ 


ΜΗΝΙΑΙΟΝ ΠΕΡΙΟΔΙΚΟΝ ΕΛΕΥΘΕΡΑΣ ΣΚΕΨΕΩΣ 
Δραγατσανίου 6 (Πλ. Κλαυδμῶνος), ΑΘΗΝΑΙ - 122 


Διευθυντῆς ΚΩΣΤΗΣ ΜΕΛΙΣΣΑΡΟΠΟΥΛΟΣ 
Ἐπιμελητῆὴς ὕλης ΧΡΙΣΤΟΣ ΡΙΖΟΠΟΥΛΟΣ 


ΕΤΟΣ 14ον Χ Μάρτιος - ᾿Απρίλιος 1969 « ΤΕΥΧΟΣ ϐ9 - 70 


ΡΑΜΠΙΤΡΑΝΑΟ ΤΑΓΚΟΡ 
Ἀπὸ τὴν σοφία τοῦ Βούδδα 


Εἰς. µετάφρασιν΄ τοῦ κ. Γιάννη Οἰκονομίδῃ, ἐκυκλοφό- 
ρπσε προσφάτως, τὸ φιλοσοφικὸν δοκίμιον. τοῦ Ραμπι- 
τρανὰθ Ταγκὸρ «Τελείωση», ἀπὸ τὸ ὁποῖον δημοσιεύο- 
µε τὸ παρακάτω κεφάλαιο μὲ τὸν τίτλο «Δαμμογιάδα): 


Ἡ λέξη «λάμμα» σημαίνει πειθαρχίας νόμος, θρησκείά χαὶ ἢ λέ- 
Ἑη «Πάδα» μέθοδος, ὁδός. Γιὰ ἕναν θουδδιστὴ ἡ λέξη Λαμμαπάδα ση- 
μαίνει ἣ «δδὸς τῆς ἀρετῆς». Τὰ ἀποφθέγματα ποὺ ἀχολουθοῦν ἀποδί- 
δονται στὸν ἴδιο τὸν Βούδδα χαὶ ἀποτελοῦν τὴν Χαθαρίότερη ἔκφρα- 
ση τῆς διδασκαλίας του. Στὴν πραγματικότητα ἣ «Λαμμαπάδα» εἶναι 
μία ἀνθολογία τῆς ἀρχαιότερης θουδδιστικῆς λογοτεχνίας, μία σύνο- 
Μις, ἕνας κανὼν ζωῆς, ἕνας κῶδιξ συμπεριφορᾶς. 


Τὸ μῖσος δὲν καταλύεται μὲ τὸ μῖσος. Τὸ μῖσος μόνο μὲ τὴν ἀγά- 
πὴ χαταλύεται. Αὐτὸς εἶναι ὁ αἰύνιος νόμος, 

Οἱ περισσότεροι ἄνθρωποι λησμονοῦν πὼς ὅλοι θὰ πεθάνωμε μιὰ 
μέρα. Γιὰ κείνους ποὺ τὸ συλλογίζονται ὃ ἀγώνας γαληνεύει. 

Ἐκεῖνος ποὺ τοῦ ἀρέσουν οἱ ὑλικὲς ἡδονὲς καὶ ποὺ οἱ αἰσθήσεις 
του εἶναι ἀνυπότακτες, ἐχεῖνος ποὺ εἶναι ἀκρατῆς στὸ φαγητό, ὄχνη- 
ρός, ἀδρανής, ἀνατρέπεται ἀπὸ τὸν Μάρα (ἀπὸ τὸν δαίμονα τοῦ κα: 
χοῦ) ὅπως ἕνα ἀδύνατο δεντράκι ἀπὸ τὸν ἄνεμο. 
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Ἠναντίον ἐκείνου ποὺ δὲν ζῇ μονάχα γιὰ τὶς ἡδονὲς καὶ ποὺ οἳ 
αἰσθήσεις του εἶναι ὑποταγιιένες στὸ λογικό, ποὺ εἶναι μετρημένος στὸ 
φαγητο του, γεμᾶτος ἀπὸ πίστη καὶ ἐγκαρτέρηση, ἐναντίον ἐκείνου, 
ὃ Μάρα δὲν μπορεῖ νὰ καμὴ περισσότερο ἀπ᾽ ὅ,τι ὃ ἄνεμος στὸν θράχο. 

Ἰθκεῖνος ποὺ ἴκαμε τὸ κακὸ ὑποφέρει σὲ τοῦτον τὸν κόσμο, ὗπο- 
φέρει καὶ στὸν ἄλλον. Ἡ σκέ ψη] πὼς ἔκαμε τὸ κακὸ τὸν καταδύχει 
καὶ τα θασανα του εγαλώνουν ἀκόμη περισσότερο, ὅταν μπαίνη στοὺς 
κύκλους τοῦ Νιράγια (τῶν μετενσαρχίθσεων). 

]ἠκεῖνος ποὺ ξέρει πὼς τὸ σῶμα του εἶναι ἐφήμερο σὰν τὸν ᾱ- 
«ρὸ καὶ ἀπατηλὸ σὰν ἀντικατοπτρισμος, 0᾽ ἀποτρέφη τὸ ἀνθοστόλι- 
στο θέλος τοῦ Μίαρα καὶ δὲν θὰ καταληφθῇ ἀπὸ τὸν ἄρχοντα τοῦ θα- 
νάτου, 

Τὸν ἄνθρωπο, ποὺ καταγίνεται νὰ δρίπη τὶς ἡδονὲς σὰν ἄνθη, 
τὸν ἅρπαζει ὁ θάνατος καὶ τὸν παρασύρει, ὅπως ὃ πλημιιυρισμένος χεί- 
µαρρος παρασύρει ἕνα κοιπισιένο. χωριό. 

Ὁ σοφὸς πρέπει νὰ ζῇ στὸ χωριό του, ὅπως ἢ μέλισσα μαζεύει 
τὸ νέκταρ ἀπὸ τὸ ἄνθος, χωρὶς νὰ καταστρέφη] τὸ χρῶια του καὶ τὸ 
ἄρωιιά του. 

Ἡ μυρουδιὰ τοῦ λιθανιοῦ ἢ τοῦ σαντὰλ ἢ τῶν λουλουδιῶν σχορ- 
πιέται κατὰ κεῖ τοῦ πνέει ὃ ἄνειος, ἀλλὰ τῆς σοφίας τὸ ἄρωμα σχορ- 
πιέται ἐναντίον τοῦ ἀνέμου, Ὁ σοφὸς ἄνθρωπος ξεχύνει τὸ ἄρωμα 
τῆς ἀρετῆς τοῦ πρὸς ὅλες τὶς κατευθύνσεις, 

Ἰχεῖνον ποὺ σὲ κάνει νὰ θλέπης τὰ ἑλαττώματά σου, νὰ τὸν θεω- 
ρῆς σὰν κάποιον ποὺ σοῦ δίνει ἕναν θησαυρό. Νὰ προσκολλᾶσαι στὸν 
σοφὸ ποῦ σὲ ψέγει γιὰ τὰ σφάλιιατά σου. Γιατὶ ἀληθινὰ εἶναι μεγά- 
λο καλὸ καὶ ὄχι κακὸ νὰ συναναστρέφεσαι ἕναν τέτοιον ἄνθρωπο. 

λὲν ὑπάρχει ἀγωνία γιὰ χεῖνον ποὺ ἐτελείωσε τὸ ταξίδι του, ποὺ 
ἐγκατέλευψε κάθε φροντίδα, ποὺ ἐλευθερώθήκε ἀπὸ χάθε πλευρά. 

Ἰκεῖνοι ποὺ κατασκευάζουν. τὰ ὑδραγωγεῖα κατευθύνουν τὸ νε- 
ρὺ κατὰ τὴ θελησή τους, ὃ ὁπλοποιὸς φτιάχνει τὰ θέλη, ὃ ξυλουργὸς 
διαμορφώνει τὸ Ἐῦλο, ὁ σοφὸς πλάθει τὸν ἴδιο τὸν ἕαυτο του. 

᾽Ακόιη καὶ οἳ θεοὶ Ώ]λευουν ἐκεῖνον ποὺ. ἐδάμασε τὶς αἰσθήσεις 
του (ὕπως ὃ καθαλάρης τὸ ἄλογό τοῦ), ποὺ ἀπέθαλε κάθε ἀλαζονεία 
καὶ ἀπελευθεφύθηκε ἀπ᾽ τοὺς πόθους. 

Μέσα σ᾽ αὐτὸ τὸ φρούριο, τὸ χτισιιένο ἀπὸ κύχκαλα σχεπασιιένα 
μὲ σάρχα χαὶ αἷμα, φωλιαζουν ἡ ἀλαζονεία καὶ ἢ φθορὰ καὶ ὁ θάνατος. 

Τὰ μεγαλόπρεπα τῶν ἀρχόντων ἁμάξια φθείρονται καὶ καταστρέ- 
φονται. τσι καὶ τὸ σῶμα µας θαδίζει πρὸς ἕναν θέθαιον ἐχμήδενι- 
σιιό, ἀλλὰ ἢ σοφία ἑνὸς σοφοῦ μεταθιθάζεται σὲ ἄλλον σοφὸ καὶ ποτὲ 
δὲν πλευρίζει τὸν ὄλεθρο. 

Ἰλέπε τὸν κύσμο σὰ μιὰ σαπουνόφουσκα. "Ἂν θεωρῆς τὸν κόσμο 
σὰν ἕναν ἁπλὸν ἀντικατοπτρισιόν, ὃ θασιλιὰς τοῦ Ὀανάτου δὲν θὰ 
σ᾽ εὕρη. 
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Ὁ κόσμος εἶναι σκοτεινός, σπάνιοι εἶναι ἐκεῖνοι ποὺ διακρίνουν 
τὸν δρόμο τους καὶ ποὺ ---σὰν τὸ πουλὶ ποὺ γλυήώνει ἀπὸ τὰ δίχτυα--- 
πορεύονται πρὸς τὴν οὐράνια διαμονή. 

Ἡ κατάκτηση γεννάει τὴν ἐχθρότητα. Ἔκεῖνος ποὺ ἔχει κατα- 
χτη ἢ κοίτεται μέσ᾽ στὴν ἀπόγνωση. Ὃ εἰρηνικὸς ἄνθρωπος ἀναπαύε- 
ται μέσ᾽ στὴν εὐθυμία περιφρονώντας καὶ τὴ νίκη καὶ τὴν ἧττα. 

Ἡ ὑγεία εἶναι τὸ μεγαλύτερο ἀγαθό, ἡ ἱκανοποίηση ὁ μεγαλύτε- 
ρος πλοῦτος. “Ενας πιστὸς φίλος εἶναι ὃ καλύτερος σύντροφος, ἀλλὰ 
ἢ ψηλότερη εὐδαιμονία εἶναι ἢ Νιρθάνα. 

Στὴν ὀργὴ ν᾽ ἀντιτάσσης τὴν ἠρεμία, στὸ κακὸ τὸ καλό. Κατά- 
πτησε τὸν φιλάργυρο μὲ τὴ γενναιοδωρία καὶ τὸν ψεύτη μὲ τὴν ἆ- 
λήθεια. 

Ἡ ζωὴ εἶναι εὔκολη γιὰ ἕνα πλᾶσμα ἀδιάντροπο, ἀναίσχυντο, 
πονηρό, ἐπιδεικτικό, ὑπεροπτικό, θυπαρό. 

Λὲν ὑπάρχει φωτιὰ ποὺ νὰ παίη σὰν τὴν πλεονεξία, δὲν ὑπάρχει 
κροκόδειλος ποὺ νὰ κατατρώη ὅπως τὸ μῖσος. Λὲν ὑπάρχει δίχτυ τό- 
“σο περιπλεγμένο ὅσο ἢ αὐταπάτη, Δὲν ὑπάρχει χείμαρρος πιὸ ὅρμη- 
τικὸς ἀτὸ τὸν πόθο. 

Εὔχολα ἀποκαλύπτεται τὸ λάθος τοῦ ἄλλου, ἀλλὰ τὸ λάθος τὸ δι- 
κό µας δύσκολα τὸ διακρίνοµε. Ξεχωρίζομε τὰ λάθη τοῦ ἄλλου ὅπως 
τὰ ἄχυρα ἀπὸ τὸ σιτάρι ἀλλὰ κρύθομε τὰ. δικά µας ὅπως ὁ ζαθολιά- 
Φης ἀποχκρήπτει μιὰ ἀποτυχημένη του ἐνέργεια. 

«Θὰ ζήσω ἐδῶ κατὰ τὴν ἐποχὴ τῶν θροχῶν, ἐκεῖ κατὰ τὴν ἐ- 
ποχὴ τοῦ ψύχους, ἀλλοῦ κατὰ τὰ χυνικὰ καύματα», "Ετσι, ὃ ἄφρων 
κάνει σχέδια µέσα στὴν καρδιά του, χωρὶς νὰ ἐξασφαλισθῆ, ἀπ᾽ ὅ,τι 
μπορεῖ νὰ τὰ παρεμποδίση. 

“Οπως ὃ πολεμικὸς ἐλέφας δέχεται τὸ θέλος ποὺ ἐκτοξέύεται ἀπ᾽ 
τὸ τόξο, ἔτσι κι ἐγὼ. θὰ ὑποφέρω ὑπομονητικὰ τὴν ὕθρι τῶν χακό- 
ἰθουλων ἀνθρώπων ποὺ ἀποτελοῦν τὸν κόσμο. 
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“ΠΡΟΣ ΚΑΠΟΙΟΥΣ 
ΑΝΕΦΕΛΟΥΣ ΟΥΡΑΝΟΥΣ, 


“Ὁ ἐκλεκτὸς διανοούμενος ΑΝΔΡΕΑΣ ΚΑΡΑΝΤΩΝΗΣ 
γιὰ τὴν ΕΠΙΛΟΓΗ ΙΛΙΣΟΥ 1956 -- 1958 


«...Θὰ ἐπιθυμούσαμε νὰ τελειώναμε τὴν σημερινή µας ἐχ- 
πομπή... μὲ τὸν εἰδικὸ τόμο τοῦ γνωστοῦ καὶ πνευματικώτα- 
του περιοδικοῦ «ΙΛΙΣΟΣ», ποὺ τὸ διευθύνει τόσα χρόνια 
μὲ δημιουργικὴ πνοὴ καὶ ἀγάπη ὁ Κωστῆς Μελισσαρόπου- 
λος. Ὁ δεμένος αὐτὸς τόμος, εἶναι μιὰ ἀνθολογία, μία ἐπι- 
λογὴ ἀπὸ τεύχη τῆς πρώτης τριετίας τοῦ «ΙΛΙΣΟΥ», δηλα- 
δὴ τῶν χρόνων 1950. - 1951 - 1958.Βρίσκουμε πὼς εἶναι 
ἐξαιρετικὰ πρωτότυπη ἢ ἰδέα τῆς «ἀνθολογίας τευχῶν πε- 
ριοδικοῦ». Ἔτσι ὁ «ΙΛΙΣΟΣ», μᾶς προσφέρεται μὲ τεύχη 
πολὺ διαλεχτά, ὅπου τὰ κείμενά τους, πεζὰ χαὶ ἔμμετρα, κυ- 
ρίως φιλοσοφικὰ δοχίµια καὶ ποίηση, δική μας καὶ ξένη, μᾶς 
προσφέρουν κι’ αὐτά, σὰν σὲ κύπελλα τὴ χαρὰ τοῦ πνεύμα- 
τος ποὺ πιστεύει στὴν πραγματιχότητά του, τοῦ πνεύματος 
ποὺ συνεχῶς ἀπογειώνεται πρὸς χάποιους ἀνέφελους οὖρα- 
νοὺς --- δηλαδὴ σὲ κείµενα ποὺ καρφιτσώνουν 
στὴν ψυχή µας, τὸ ἄνθος τῆς ἐλπίδος». 


ΑΝΔΡΕΑΣ ΚΑΡΑΝΤΩΝΗΣ 
(Απόσπασμα ἐχπομπῆς τοῦ Ι». Σ. ᾿Αθηνῶν) 
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᾿Αποχτήσατε τὸν χρυσόδετον τόμον 


ΙΛΙΣΟΣ 


ΕΠΙΛΟΓῊ ΤΡΙΠΡΤΙΑΣ 1956 --- 1958 
Οἵ συνδρομηταὶ τοῦ ΙΛΙΣΟΎ δικαιοῦνται 
νὰ τὸν ἀγοράσουν ἀντὶ μόνον δρχ. Τ0 
ἀντὶ τῆς κανονικῆς τιμῆς του ὃρχ. 90. 


1969 
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[ ΜΙΝΙ 
ΗΝΙΠΤΗῚ 


[|| { ΠῚ {Π{|45| 


ΕΥΑΓΓΕΛΟΥ Π. ΦΩΤΙΑΔΟΥ 


Γεν. Διευθυντοῦ τοῦ ᾿Οργανισμοῦ ᾿Εθνικοῦ Θεάτρου 
Ἐπιτίμου Διευθυντοῦ τῆς Ἐθνικῆς Βιβλιοθήκης 


Μ΄. 

Ἡ ἐκλογὴ παλαιότερον τοῦ 
νέου ᾿Αρχηγοῦ τῆς Ἐκκλη- 
σίας τῆς Ἑλλάδος καὶ τὸ μέγα 
διαφέρον τοῦ λαοῦ καὶ ἡ ἐμ- 
μονὴ ἐπὶ τοῦ ζητήματος ἐπι- 
λέκτων 'προσωπκοτήπων τοῦ 
ϑεολογικοῦ ἀλλὰ καὶ τοῦ θύ- 
ραθεν κόσμου, μάλιστα δὲ ὁ 
δημοοιευθεὶς πρὸ ἡμερῶν κα- 
ταθτατικὸς χάρτης τῆς Αὐτο- 
κεφάλου Ἐκκλπσίας τῆς Ἑλ- 
λάδος, ἐνθιηιίζων "εἰς πολλὰ 
τὴν ἀρχαίαν Ἐκκλησίαν, ρυ- 
Ὡθμιοθεῖσαν κατὰ τὰ πολιτεια- 
κὰ πρότυπα τῶν «αὐτάρκων» 
καὶ «αὐτονόμων» Ἑλληνίδων 
πόλεων --- φέρουν εἰς τὴν ἐ- 
πιφάνειαν τὴν συμμετοχὴν τοῦ 
«κοσμικοῦ» λαοῦ εἰς τὴν ἐκλο- 
γὴν κληρικῶν καὶ μάλιοτα τῶν 
πρωτοθρόνων --πρὸς ἐξασφά- 
λιδιν οὕτω τῆς «ἀγαθῆς µαρ- 
τυρίας», ἣν ζητεῖ ὁ ᾿Απόστο- 


λος--. ὅπως ἐγίνετο εἰς τὴν 
ἀρχαιοτάτην καὶ τὴν ἀρχαιο- 
τέραν ᾿Εκκληοίαν καὶ ὡς ἄλ- 
λωστε ἐξακολουθεῖ νὰ. γίνεται 
κατὰ τὴν ἐκλογὴν τοῦ ᾿Αρχι- 
επισκόπου καὶ Ἐθνάρχου εἷς 
τὴν πάσχουδαν οήμερον Με- 
γαλόνηδογ. 

Τὸ - στοιχεῖον τῆς λαϊκῆς 
οὔμμετοχῆς εἶναι κλπρονόµη- 
μα τοῦ ἀρχαίου δημοσίου βίου 
τῶν Ἑλλήνων. Ἐδέχθπ καὶ 
τοῦτο  ἡ- Εκκλησία µας ἀπὸ 
τὴν ἀρχαίαν ἐκκλησίαν τοῦ 
δήμου, ἀπὸ τὸ ὅλον τῆς ἀρχαί- 
ας ἑλληνικῆς πολιτείας. Μὲ 
κέντρον τὴν ὠλοκλπρωμένην 
᾿Αγάτπιν, τὴν μεγίοτην ταύτην 
τῶν οτροφῶν τῆς ἱστορίας, τῆς 
ὁποίας πὸ κύτταρον κατέθεδεν 
ὁ Θαλῆς ὁ Μιλήσιος, «πρὸ Ἆρι- 
στοῦ Χριστιανός», κατὰ τὸν Ἰ- 
ουστῖνον τὸν Φιλόδοφον καὶ 
Μάρτυρα, ὡλοκλήρωςε δὲ καὶ 
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κατέστπσεν αὐτὴν οἰκουηιεν]- 
κὴν ὁ ἄριστιανισμός, καὶ πλαί- 
ο1ον τὴν ἑλληνικὴν παράδοοιν, 
ἔχομεν καὶ εἰς τὴν ὀργάνωσιν 
τῆς Χριοτιανικπς ᾿Εκκλποίας 
τὰ στοιχεῖα τῆς δυντάξεως τῆς 
ἀρχαίας ἑλληνικῆς πολιτείας. 

᾿Αλλ᾽ ἂς ἐπεξεργαοθῶμεν τὸ 
ζήτημα, ζήτημα τόσπς οπου- 
δαιότητος, καὶ ἂς ἴδωμεν ἐν 
πρώτοις ποία ἡ ούνθεοις τῆς 
ἀρχαίας ἑλληνικῆς πολιπείας. 


Ὁ ᾿Αριοτοτέλης, ὁ ὀργανω- 
τὴς πῆς πολιτικῆς ἐπιοτήμης, 
ἰδοὺ πῶς διακρίνει ψυΧολογι- 
κῶς τὰ ἔθνη εἰς τὰ Πολιτικά 
του: Τὰ ἔθνη --λέγει--- ὥσά 
κατοικοῦν εἰς τοὺς. ψυχροὺς 
τόπους καὶ περὶ τὴν Εὐρώπην 
εἶναι πλήρη θυμοῦ, δηλαδὴ 
ἀνδρεῖα, ζωηρὰ καὶ δραδτήρια, 
ἀλλ᾽ ὅμως ὑποδεέστερα τῶν 
Κατοικούνπων πὴν ᾿Αοίαν κατὰ 
τὴν διάνοιαν καὶ τὴν πέχνην. 
Καὶ διὰ τοῦτο εἶναι μὲν ἐλεύ- 
θερα, ἀλλὰ οπεροῦνται ὀρθῆς 
πολιτικῆς ουντάξεως, καὶ ἀνί- 
κανα εἶναι νὰ ἄρχουν τῶν γει- 
τόνων. Τὰ δὲ τῆς ᾿Λοίας εἶναι 
μὲν ψυχῆς προσφόρου εἰς τὴν 
διάνοιαν καὶ τὴν τέχνην, ἀλλ᾽ 
ἄθυμα, ἤτοι ἀδρανΏπ, στάσιμα 
καὶ ἀκίνητα, καὶ διὰ τοῦτο 
πάντοτε δοῦλα. Τὸ δὲ γένος 
τῶν Ἑλλήνων, ὅπως κεῖται εἰς 
τὸ μέσον τῆς Εὐρώπης καὶ τῆς 
᾿Ασίας γεωγραφικῶς, οὕτω µε- 
τέχει καὶ τῆς φύσεως τῶν 
λαῶν τῆς Εὐρώπης καὶ τῶν 
λαῶν τῆς ᾿Αοίας, ἐπειδὴ καὶ 
ἔνθυμον εἶναι---ἀνδρεῖον, ζωπ- 
ρόν, δραστήριον---καὶ διανοη- 
τικόν. Διὰ τοῦτο ἀκριθῶς καὶ 
ἐλεύθερον διατελεῖ καὶ ἀρί- 
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6οτην πολιτικὴν ούνταξιν ἔχει 
καὶ δύναται νὰ ἄρχτι πάντων 
ἂν ουνεκρότει μίαν πολιτείαν. 
Καὶ λέγει ἐπὶ λέξει ὁ Σταγι- 
ρίτης: «Περὶ δὲ τοῦ πιολιτικοῦ 
πλήθους, τίνα μὲν ὅρον ὑπάρ- 
χειν χρή, πρότερον εἴπομεν, 
ποίους δέ τινας τὴν φύσιν εἷ- 
ναι δεῖ, νῦν λέχωμεν. Σχεδὸν 
δὴ κατανοήδειεν ἄν τις τοῦτό 
γε Άλέψας ἐπί τε τὰς πόλεις 
τὰς εὐδοκηιούοας τῶν Ἕλλή- 
νων καὶ πρὸς πᾶσαν τὴν οἱ- 
κοιηιένην, ὧς διείληπται τοῖς 
ἔθνεσιν. Τὰ μὲν γὰρ ἐν τοῖς 
ψυχροῖς τόποις ἔθνη καὶ τὰ 
περὶ τὴν Εὐρώπην θυμοῦ μέν 
ἔστι πλήρπ, διανοίας δ᾽ ἐνδεέ- 
δτερα καὶ τέχνης, διόπερ ἐ- 
λεύθερα μὲν διαπελεῖ μᾶλλον, 
ἀπολίτευπα δὲ καὶ πῶν πλη- 
οίον ἄρχειν οὐ δυνάμενα: τὰ 
δὲ περὶ τὴν ᾿Ασίαν διανοητικὰ- 
μὲν καὶ τεχνικὰ τὴν ψυχήν, 
ἄθυμα δέ, διόπερ ἀρχόμενα 
καὶ δουλεύοντα διατελεῖ: τὸ δὲ 
τῶν Ἑλλήνων γένος. ὥσπερ 
μεοεύει κατὰ τοὺς τόπους, οὔ- 
τως ἀμφοῖν μετέχει. Καὶ γὰρ 
ἔνθιηιον καὶ διανοητικόν ἐστιν' 
διόπερ ἐλεύθερόν πε διατελεῖ 
καὶ βέλτιοτα  πολιπευόμενον 
καὶ. δυνάμενον ἄρχειν πάν- 
των, μιᾶς τυγχάνον πολιτείας». 


Καὶ πράγῃιατι. Εἰς τοὺς ᾿Α- 
διανοὺς ὅλος ὁ πολιτικὸς βίος 
ουγκεντροῦται εἰς ἕνα ἀπόλυ- 
τον ἄρχοντα. Δὲν ἐπιτρέπεται 
εἰς κανένα νὰ οὐζητῇ ἢ ἐπι- 
κρίντι τὰς πράξεις του, ὅλοι ὁ- 
φείλουν τυφλὴν ὑπακοὴν εἰς 
τὸ τυραννικόν του νεῦμα. Εἰς 
δὲ τοὺς ἀρχαίους ἑοιτερίους 
λαούς, τοὺς Κελτούς, τοὺς: 
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Βρεττανούς, τοὺς Τεύτονας 
καὶ τοὺς ἄλλους φραγκικοὺς 
λαοὺς ὑπερεκράτει ἡ ἀτομι- 
κότης, ὁ ἄγριος ἐχωισμός, 
ἡ ἀλόγιστος ἀτομικὴ ἀνε- 
ξαρτηθία τοῦτο δὲ καὶ 
δηλοῖ τὸ κοινὸν "ὄνομα τῶν 
ἑοπερίων λαῶν: φράγκος, 
δηλαδὴ ἐλεύθερος. “Ἕκαστον 
ἄτομον ἔζη καθ᾽ ἑαυτό, ἔζι 
μονῆρες εἰς τὴν μικράν του 
γωνίαν, περιέθαλπε τὰς οκέ- 
Ψεις του καὶ ἐστάθμιζε τὰ πάν- 
τα κατὰ τὸ δοκοῦν, ὄχι κατὰ 
πὸ κοινὸν ἀγαθόν. Εἰς τοὺς 
“Ἕλληνας ὅμως ποὺς. ἐνθύμους 
καὶ διανοητικούς, ὅπως ὁρίζει 
ὁ ᾿Αριοτοτέλης, διὸ καὶ ἀπό- 
τελοῦντας μέγα πολιτικὸν καὶ 
κοινωνικὸν ούνολον, ἐμφορού- 
μενον ἑνὸς καὶ τοῦ αὐτοῦ 
πνεύματος --- εἰς τοὺς “"Ελλη- 
νας ἀμφότερα τὰ ἀντίῤῥροπα 
ἡνοῦνπο εἰς ἁρμονίαν: Οὔτε ἡ 
προσωπικὴ ἐλευθερία, ἡ ἀτο- 
μικότης, ἀνπρεῖτο ὑπὸ τῆς πο- 
λιτικῆς ἐξουσίας, οὔτε ἡ πολι- 
τικὴ ἐξομσία καὶ ἑνότπς ἐμῃ- 
δενίζετο ἀπὸ τὴν προσωπικὴν 
ἀνεξαρτπσίαν καὶ τὴν ἐλευθέ- 
ραν ψῆφον. 


Β 

Τὸν χαρακτῆρα τῆς ἐναρμο- 
γίου ταύτης ἑλληνικῆς Πολι- 
τείας ὁ Κλεόθουλος ὁ Λίνδιος, 
εἷς τῶν λεγομένων ἑππὰ ο6ο- 
φῶν, ὁρίζει ὡς ἑξῆς εἰς χω- 
ρίον μὴ τυχὸν μέχρι τοῦδε 
προσοχῆς: «Πολιτεία ἀλάνθα- 
οτος ἡ μαθηματικῶς περιφέ- 
ρειαν καὶ κέντρον ἔχουσα, καὶ 
διὰ μυριοπληθῶν ἀκτίνων ἐπὶ 
τὸ αὐτὸ βαίνουσα’ ἡ δὲ θάτε- 
ρον τούτων μὴ ἔχουσα, εἰ ἐγ- 
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χωρεῖ τοῦτο τῇ διανοίᾳ, ἐστὶν 
ἣ κένπρον ἄνευ περιφερείας 
ἢ περιφέρεια ἄνευ κέντρου, 
πολλὰ πὰ ἀτάσθαλα ἐπάγου- 
δα». Εἰς τὸ χωρίον τοῦτο τὸ 
μὲν κέντρον δηλοῖ τὴν ἔλλο- 
γον ὑποταγὴν εἰς τὴν πολιτι- 
κὴν ἀρχήν, τὸν οεθαομὸν εἰς 
τὰ πάτρια καὶ τὴν πειθαρχίαν 
εἰς τοὺς κειμένους νόμους. Αἱ 
δὲ μυριοπληθεῖς ἀκπῖνες ἐκ- 
φέρουν τὴν βαθεῖαν συνείδη- 
οἷν τῆς ἀτομικότητος, τὴν ἐ- 
λευθέραν ουζήππσιν καὶ τὴν 
καθολικὴν ζωὴν καὶ ἐνέργειαν 
τῶν πολιτῶν. 


“Ὅθεν ἡ μὲν ἀσιανὴ κοινω- 
νία εἶναι, κατὰ τὸν Κλεόθου- 
λον». «έν τρον ἄνευ πε- 
ριφερείας,. ἤ, κατὰ τὸν 
᾿Αριοτοτέληπν, διάνοια ἄ- 
νευ θοῦ, ἤγουν πολιτικὴ 
ἐξουοία ἄνευ κοϊνωνικοῦ βίου. 
Αἱ δὲ κοινωνίαι τῶν φραγκι- 
κῶν λαῶν .ποὐναντίον, εἶναι 
περιφέρεια ἄνευ κέν- 
τρου, θυμὰς ἄνεν δια- 
γοίας, τουτέστι κοινωνικὸς 
βίος ἄνευ πολιτικῆς. ἑνότητος, 
διὸ...καὶ αἱ κοινωνίαι αὗται 
«πολλὰ τὰ ἀτάσθαλα ἐπάγου- 
οι». Ἡ δὲ πολιτεία τῶν Ἑλλή- 
νων ουγκιρνᾷ λογικῶς καὶ εἰς 
ἀούγχυτον ἕνωσιν ἀμφότερα 
τὰ ἀντίρροπα: κόνπρον καὶ πε- 
ριφέρειαν, διάνοιαν καὶ θυ- 
μόν, --- πολιτικὴν πειθαρχίαν 
καὶ ἀτομικὴν ἀνεξαρτπθίαν δη- 
λονότι. 


Ἡ κοινωνία λοιπὸν τῶν ᾿Α- 
οιανῶν εἶναι ἑνότης ἄνευ 
ποικιλίας, κοινωνία ἄρα 
ἀπροσώπως δούλων καὶ ἀνδρα- 
πόδων. Ἡ κοινωνία τῶν ἀρ- 
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χαίων ἑοπερίων λαῶν εἶναι 
ποικιλία ἄνευ ἑνότη- 
τητος, κοινωνία ἄρα ἀγρίων. 
Καὶ ἡ ἀρχαία ἑλληνικὴ κοινω- 
νία: Ἠΐναι ἑνότπς ἐν ποι- 
κιλίᾳ, δηλαδὴ κοινωνία ἁρ- 
µόζουσα εἰς ὄντα λογικὰ καὶ 
θεοείκελα ---κατ εἰκόνα θεοῦ 
καὶ ὁμοίωσιν--. εἰς τὰ ὁποῖα 
φωτεινότερον ἢ εἰς τὰ λοιπὰ 
κτίθδιιατα ἀπινδαλματίζεται ἡ 
Τριαδικὴὶ “Αρμονία, ἡ γενέτει- 
ρα καὶ δημιουργὸς τῶν πάν- 
των. 

Καὶ ἡ μὲν ἀσιατική, ἤ, κατ᾽ 
᾿᾽Αριοτοτέλην, «βαρθαρικὴ παἠ- 
βασιλεία», μπδενίζουσα τὴν πο- 
λιτικὴν ζωὴν καὶ ἐνέργειαν 
τῶν ἀτόμων καὶ ουγκεντρώ- 
νουσα. αὐτὴν εἰς ἕνα δεοπότην 
καὶ τύραννον, ἀναλογεῖ πρὸτ 
τὴν ἑλκτικὴν τὶ κεντρομόλον 
δύναμιν, ἡ ὁποία ἀναιρεῖ τὴν 
ἁρμονίαν τοῦ παντός; διότι τεί- 
νει νὰ Καταθτρέψπι τὴν ποικι- 
λίαν τῶν ὄντων καὶ νὰ οὐμ- 
πτύζῃ αὐτὰ εἰς ἓν ἀπειρομέ- 
γεθες ἄτομον, ἄπορον καὶ ἀ- 
νείδεον. Ὃ δὲ κοινωνικὸς ἐ- 
γωιομὸς τῶν ἑοπερίων, κατα- 
σοτρέφων τὴν πολιτικὴν ἑνότη- 
τα, ἀναλογεῖ πρὸς τὴν «ὥστι- 
κὴν ἢ κεντρόφυγα δύναμιν, ἡ 
ὁποία ἐπίοηπς ἀνατρέπει: τὸ 
πᾶν, καθόσον τείνει εἰς τὴν 
διάρρηξιν τῆς ἑνότητος τῶν 
ὄντων καὶ τὴν κατάτμποίν των 
εἰς ἄπειρα τὸν ἀριθμὸν ἄτομα 
ἄμορφα καὶ ἀνείδεα. 


Ἡ ἀδελφικὴ δ᾽ ὅμως καὶ 1- 


οόνομος ἑλληνικὴ πολιτεία, 
συνυφαίνουσα ἀσυγχύτως τὰ 
ἀντίθετα ἄκρα --τὴν αὔθεν- 
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λπικὴν πειθαρχίαν μετὰ τῆς 
ἀτομικότητος ἑνὸς ἑκάστου 
τῶν πολιτῶν--. ἀναμφισθητή- 
τως εἶναι, κατὰ τὸν δοφὸν τῆς 
Λίνδου Κλεόθουλον, ἡ μόνη 
λογικὴ καὶ ἀλάθητος πολιτεία, 
διότι ἔχει κέντρον καὶ περι- 
φέρειαν, διὸ καὶ ἀναλογεῖ 
πρὸς τὰς δύο ἀντιρρόπους δυ- 
νάμεις τῆς φύσεως, τὴν κεν- 
τρομόλον καὶ τὴν κεντρόφυ- 
γα, αἵτινες ουνυφαίνονται εἰς 
λόγον γεωμετρικὸν καὶ διὰ 
τῶν ὁποίων περιγράφονται αἱ 
παναρμόνιοι προχιαὶ τῶν οὖρα- 
νίων σωμάτων, ὅθεν καὶ ἡ ὅλῃ 
ζωὴ τῆς φύσεως ἐξ αὐτῶν ἐκ- 
πορεύεται. 


Καὶ ὄχι μόνον ἐπὶ τῶν χρό- 
νων τῆς ἐν πολιτειακ[ ἀνα- 
πτύξει, κατὰ θεωρίαν καὶ πρᾶ- 
ἕξιν, Ἑλλάδος, ἀλλὰ καὶ ἐπ᾽ 
αὐτῆς τῆς μοναρχουμένης καὶ 
ἁμπρικῆς ---ὅταν ὁ ὁπμόσιος 
βίος τῶν Ἑλλήνων δὲν. ἧτο ἀ- 
κόμη ἀνεπτυγμένος--- εὑρίοκο- 
μεν εἰς τὴν ἑλληνικὴν πολι- 
τείαν τὴν αὐτὴν ἁρμονίαν τῶν 
ἀντιρρόπῶν, δτανοΐαις καὶ 
θυμοῦ, κέντρου καὶ πε- 
ριφερείας, ἑνότητος 
καὶ ποικιλίας. Καὶ ἐνῷ 
βλέπομεν. βουλὴν γιερόν- 
των ἢ πέδοντας ἢἈ ἄνα- 
κτας ἣ ἡγήτορας λαῶν, 
οτοιχεῖα δηλαδὴ ὀλιγαρχικὰ 
καὶ μοναρχικά, βλέπομεν δυγ- 
χρόνως καὶ ἀγοράν, στοι- 
χεῖον δημοκρατικόν. Καὶ ὑπὲρ 
τῆς πολιτικῆς ταύτης ἑνότητος 
καὶ πειθαρχίας ἀποφαίνεται ὁ 
“Όμηρος, ὁ ὁποῖος εἶναι ἡ θρη- 
6κευτικὴ καὶ πολιτικὴ ἔκφρα- 
δις πῆς καθολικῆς ουνειδήδε- 
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ως τῶν Ἑλλήνων τῆς ἡρωικῆς 
ἐποχῆς : «Οὐκ ἀγαθὸν πολυ- 
κοιρανίπ’᾽ εἷς κοίρανος ἔστω, 
εἷς βασιλεύς», ὅπως ἐπίσης καὶ 
κατὰ τῆς ἀπολυταρκίᾳς καὶ 
τῆς πολιτικῆς αὐθαιρεσίας ἀ- 
ποφαίνεται ὁ Ποιητής. 


Ἐνῷ λοιπὸν ὅλος ὁ ἀρχα]- 
κὸς κόσμος ἧτο εἰς ἔκρυθμον 
καὶ ἀνώμαλον πιολιικὴν καὶ 
κοινωνικὴν κατάδταδιν διὰ 
τοὺς ψυχολογικοὺς ἰδίᾳ λό- 
γους ὅσους ἐκθέτει ὁ ᾿Αριοτο- 
τέλης, εἰς μόνην τὴν Ἑλλάδα 
ὑππρχεν ἀλπθινὴ ἀνθρωπίνη 
κοινωνία, εἴτε διετέλει ἡ Ἑλ- 
λὰς ὑπὸ μοναρχίαν, εἴτε ὑπὸ 
ἀριστοκρατίαν, εἴτε ὑπὸ δπμο- 
κρατίαν. Διότι μόνον. τοῦ. “Ελ- 
ληνος, ὡς ἐνθύμου καὶ οὐγ- 
χρόνως διανοητικοῦ, Χαρακτή- 
ριομα εἶναι καὶ ἡ βαθεῖα’ οι!- 
νείδποις τῆς προσωπικότητος 
καὶ ἡ πρὸς ἐλευθερίαν ὁρμή, 
ἁρμονίως ἠνωμέναι μετὰ τῆς 
πειθαρχίας εἰς τοὺς κειμέ- 
νους νόμους καὶ τοῦ σεθασμοῦ 
πρὸς τὰ πάτρια. Πόσον δὲ ἡ 
πολιτικὴ αὕτη ούνταξις. ουνε- 
τέλεδεν εἰς- τὴν ἁρμονικὴν -ᾱ- 
νάπτυξιν τῶν δυνάμεων τοῦ 
"Ἔθνους καὶ εἰς τὴν πρόοδον 
τῶν γραμμάτων, τῆς Φιλοσοφί- 
ας, τῆς ἐπιοσπήμης, τῆς τόχνης 
καὶ τοῦ ὅλου ἐν γένει πολιτι- 
ομοῦ, --- εἶναι αὐτόδπλον. 

Καὶ ἐπειδὴ μόνον εἰς τὴν 
Ἑλλάδα ὑπῆρχε λογικὴ καὶ 
φιλόδοφος κοινωνία, διὰ τοῦτο 
καὶ εἰς αὐτὴν μόνην ὑπῆρχε δη- 
µοσία γνώμη ἢ «καθολικὴ διά- 
νοια», ἡ ὁποία ουνεκρότει τὸν 
πολιτικὸν βίον καὶ τὴν ἑνότη- 
τα τοῦ Ἔθνους, διαμορφουμέ- 
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νη καὶ διαπαϊδαγωγουμένη ὑπὸ 
τῶν πατρίων παραδόσεων. Ἡ 
δὲ κοινὴ αὕτη γνώμη, ἡ ἐκπο- 
ρευομένη ἐκ τῆς καθολικῆς 
δυνειδήδεως τῶν πολιτῶν καὶ 
εἰς πὴν Ἐκκλησίαν τοῦ δήμου 
ἐκφραζομένη, εἴπει εἰς τὴν 
Πνύκα πῶν ᾿Αθηνῶν, εἴτε εἰς 
τὴν Σκιάδα τῆς ἀριστοκρατι- 
κωτέρας Σπάρτης, ἐθεωρεῖτο 
ὑπέρτατον καὶ ἀνέκκλητον 
κριτήριον ἐπὶ τῶν πολιτικῶν 
ζητημάτων καὶ ὁ μόνος ἀλάθη- 
τος ἑρμηνευτὴς τῶν πατρίων 
νόμων καὶ παραδόσεων. 


Καὶ ἡ ἰδόρροπος αὕτη πολι- 
τικὴ φιλοδοφία τῶν Ἑλλήνων 
διαδίδεται διὰ τῶν ἀποικιῶν 
εἰς πὴν.. Ταυρίδα, εἰς τὴν ᾿Α- 
οιατικὴν Ἑλλάδα, εἰς τὴν Ἵ- 
σπανίαν͵ εἰς τὴν Γαλλίαν, εἰς 
τὴν Μεγάλην Ἑλλάδα τῆς Νο- 
τίου ᾿Ιπαλίας καὶ τῆς Σικελί- 
ας. Ἤδη πρὸ τῶν Μηδικῶν ὁ 
᾿Οτάνπς, εἶς. τῶν ἑπτὰ: διαδή- 
μων Περοῶν. τῶν ἐπαναδτιι- 
τηδάντων κατὰ τοῦ: ψευδο- 
ομέρδου, προέτεινεν εἰς τοὺς 
συνωμµότας τὴν οὐστᾶδιν πο- 
λιτεύματος Ἰδονόμου, καθὰ ἰ- 
οτορεῖ ὁ Ἡρόδοτος. Τόδον ἢ- 
δαν διαδεδομέναι εἰς τὸν τό- 
τε κόσμον αἱ ἑλληνικαὶ ἰδέαι 
ιπς ἐλευθέρας ψήφου καὶ ὑπα- 
κοῖς εἰς τὰς πατρίους παραδύ- 
δεις καὶ τὴν κοινὴν γνώμην, 
τῆς εὐλαθείας πρὸς τὰ πάτρια, 
τῆς προσωπικῆς ἀνεξαρτπσίας 
καὶ πειθαρχίας, πῆς πίστεως 
εἰς τὴν δίκην, τὴν αἰδῶ καὶ 
τὸν νόμον! 

Καὶ ἀργότερον θὰ διαδοθοῦν 
δαψιλέστερον αἱ ἑλληνικαὶ ἰ- 
δέαι περὶ πολιτικῆς συντάξε- 
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ως διὰ πῆς ἑνότητος τοῦ πολ]- 
τιομοῦ, τὴν ἁποίαν ἐτελεσιοίρ- 
γποεν ὃ ᾿Αλέξανδρος, ὁ κατὰ 
1Γλούταρχον «οπείρας τὴν 
Ἑλλάδα εἰς τὴν ᾿Ασίαν», καθ’ 
ὅν χρόνον ἐξηλληνίζοντο πλή- 
ρως ὅλαι αἱ χῶραι ἀπὸ τῆς Ἐ- 
λάσσονος ᾿Λοίας πἹέχρι τῆς 
Τ]αρθίας, ἀπὸ τῆς Αἰγύπτου 
μέχρι τῆς Νουθίας καὶ ἀπὸ τοῦ 
Αἰγαίου μέχρι πῶν ὀχθῶν τοῦ 
᾿Ινδοῦ καὶ τῆς Σινικῆς, ᾿Αλλ’ 
αἱ 1δέαι αὗται ἐπαγιώθησαν -ᾱ- 
κόμη περισδότερον εἰς τὸ 
πνεῦμα τῶν λαῶν ὅτε ἐπεπελέ- 
σθπ ἡ διοικητικὴ ἑνότης τοῦ 
ἀρχαίου κόσμου ὑπὸ τῶν Ῥω- 
παίων, τοὺς ὁποίους εἶχον, ἥ- 
δη διωιαιδαγωγήσει οἱ “Ἑλ- 
ληνες, καὶ ὑπὸ τὰς ἄλλας 
πολιτιστικὰς ἐπόψεις 
καὶ διὰ τοῦ λεγομένου «θασι- 
λικοῦ ουστήματος διοικήσεις» 
τοῦ ᾿Αλεξάνδρου, τῶν Διαδό- 
κων καὶ τῶν ἐπιγόνων. Τώρα, 
καὶ αἱ μᾶλλον μεμακρυομέναι 
περιοχαὶ τῶν ρωμαϊκῶν κτήσδε- 
ων ἐπολπογραφήθησαν, ἔλα- 
θον πλήρη. |α{!π!ζεΐοτι 
δικαίωµα. δηλονότι Ιθαγενείας 
καὶ ἰοοπολιτείας. 
τ΄ 

Προοπαθοῦντες νὰ θεμελιώ- 
σωῇιεν ὀργανικώτερον τὸ θέ- 
μα ουνεζητήσαμεν ἀνωτέρω 
τὴν διαφορὰν τῶν ἀρχαίων 
λαῶν ὡς πρὸς τὴν ἔννοιαν τῆς 
πολιτικπς ὀργανώσεώς των. 
᾿Αλλὰ πόθεν προῖλθεν ἡ ἐκ- 
τεθεῖσα διαφορὰ πῶν ἀρκαί- 
ων λαῶν; Τὶ συνετέλεσεν εἰς 
τὴν διαμόρφωοιν τῶν ψυχο- 
λογικῶν τύπων τοὺς ὁποίου: 
ουνέλαθεν ἡ ἠπιεγάλη διάνοια 
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τοῦ ᾿Αριστοτέλους: Πόθεν ὁ 
ἀπρόσωπος, ἀκίνητος καὶ ἄθυ- 
μος χαρακτὴρ τῶν ᾿Ασιανῶν, 
ὁ θιηιοειδής, ἐγωιστικὸς καὶ ᾱ- 
διανόηπος χαρακτὴρ τῶν ἑοπε- 
ρίων, ὁ ἐναρμόνιος χαρακτὴρ 
τῶν Ἑλλήνων ὁ τόσον πιστὰ ἀ- 
ποτυπούµενος εἰς τὰς πολιπεί- 
ας των; Ἡ διαφορὰ τῶν χα- 
ρακτήρων προῆλθε κυρίως - 
χι μόνον ἀπὸ τοὺς τόπους, ὄ- 
χι μόνον ἀπὸ τοὺς ἀνθρωπο- 
γεωγραφικοὺς παράγοντας, ὄ- 
ΧΙ Ἰιόνον ἀπὸ τὸ ἰδιαίτερον 
πνεῦμα τῆς φυλῆς, ἀλλὰ καὶ 
ἀπὸ τὰς ἑκασταχοῦ διαµορφω- 
θείοας ἐξ οἰωνδήποτε λόγων 
θρποκευτικὰς ἰδέας. 


ΕἸς τοὺς ᾿Ασιανοὺς ἐπεκρά- 
τει, ὅπως καὶ σήμερον, τὸ δόγ- 
μα τῆς εἰιαρμένης: Ὁ ὅλος 
ἀνθρώπινος θίος ὑπόκενται εἰς 
ἀδυσώππιον καὶ ἀκαταμάχη- 
τον δύναμιν. Ὅ,τι; εἰς πὸ 
μέτωπον ἑκάστου εἶναι ἄνω- 
θεν γεγραμμένον ----δογματί- 
ζουν οἱ ᾿Ασιᾶται --- ἢ καλὸν ἢ 
κακόν, τοῦτο ἀναποδράστως θὰ 
γίνη. Τίποτε δὲν ]οχύει πρὸς 
ἀποτροπήν του. Οὔτε ἀθῳότης 
οὔτε κακία οὔτε θέλποις οὔτε 
ἐνέργεια. Τὸ ὀλέθριον τοῦτο 
δόγμα. τῆς μοιροκρατίας, ὅπερ 
ἐκμηδενίζει τὴν ἀτομικότητα 
τοῦ ἀνθρώπου καὶ τὴν ἠθικὴν 
του ἀξίαν, ὅταν μεθαρμοοθῆ 
εἰς δόγμα πολιτικὸν καταοτρέ- 
φει τὴν ἔννοιαν τῆς ἐλευθε- 
ρίας καὶ παραλύει πιᾶσαν ἐνέρ- 
χειαν. ᾿Εξηγεῖται λοιπὸν ἡ 
ἀδράνεια, ἣ οταοιμότης καὶ ἡ 
πολιτικὴ μονοτονία ἡ ἐπικρα- 
τοῦδα ἀπ᾽ αἰώνων εἰς τὴν ᾿Ιν- 
δικήν, εἰς τὴν Κίναν, εἰς τὴν 
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᾿]απωνίαν καὶ εἰς τὰς ἄλλας 
χώρας τῆς ᾿Αοίας. ᾿Εξηγεῖται 
ἡ ἀπολυταρχία, ἡ παμθαδι- 
λεία, ἡ εὐχερὴς καὶ ἄνευ ἀν- 
πιοτάδεως ἢ κατόπιν ηπκρᾶς 
ἀντιστάσεως μεταθολὴ τῶν δυ- 
ναατειῶν. 

Εἰς τοὺς Ἑσπερίους, ἀντι- 
θέτως, Ισχύει τὸ δόγμα τῆς 
ἀτομικότητος καὶ ποῦ ἐγωι- 
6μοῦ. Κανεὶς λόγος ἐκεῖ περὶ 
θείας προνοίας, ἡ ὁποία διεξά- 
χει τὰ ἀνθρώπινα. ᾿Ιοχύει τὸ 
ἐγώ. Ἐκ τούτου καὶ ἑρμπνεύε- 
ται ἡ κοινωνική των ἀεμκινη- 
οία καὶ ἀκαταστασδία, ἡ πρὸς 
τὴν ἀτομικὴν ἀνεξαρτησίαν ἀ- 
κατάσχετος ὁρμὴ καὶ ἡ ἄκρα 
ὁραστηριότης--- καὶ εἶναι ἄλ- 
λο ζήτημα ὅτι ἀργότερον διευ- 
θετήθποαν λογικῶς ταῦτα χά- 
ρις εἰς τὸ σωτήριον πνεῦμα 
τοῦ Χριστιανισμοῦ, τὸ ὁποῖον 
ἐγνώριδεν ἡ Δύοις κυρίως διὰ 
τῶν Ἑλλήνων, χάρις. ἐπίδης 
εἰς τὴν “ἐναρμόνιον ἑλλην]- 
κὴν διάνοιαν, τὴν ὁποίαν με- 
τελα]σιάδευδεν εἰς τοὺς ἑσπε- 
ρίους λαοὺς-. τὸ πρωτοπόρον 
Βυζάντιον, ὁ μέγας ἐκεῖνος 
φύλαξ καὶ πρόμαχος καὶ καλ- 
λιεργητὴς συγχρόνως τοῦ ἑλ- 
λπνοχριστιανικοῦ, ἤγουν. τοῦ 
δυτικοῦ πολιτιομοῦ. 

Καὶ ταῦτα ὡς πρὸς τοὺς ᾿Α- 
σιανοὺς καὶ ποὺς Ἑσπερίους, 
᾿Αλλὰ τὸ ἑλληνικὸν ἐναρμό- 
νιον γένος ἐθάδιζε πάντοτε 
τὴν θαοιλικήν, τὴν μέσην, ὁ- 
δόν, κατὰ τὸ ἀριστοτελικὸν πα- 
ράγγελμα: «τὸ μέσον τῶν ὗ- 
περθολῶν  ἐπαινοῦμεν καὶ 
χρῆναι διώκειν φαμέν». Καί, 
ὅπως εἰς τὴν πολιτείαν, οὕτω 
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καὶ εἰς τὴν θρποκείαν ουνῆ- 
πτεν ὁ Ἕλλην εἰς ἀδύγχυτον 
ἕνωσδιν πὰ δύο ἀντίρροια, ἤ-- 
τοι τὴν ὀπενέργειαν τῆς θείας 
φύσεως καὶ τὴν ἐλευθέραν 
βούλποιν τοῦ ἀνθρώπου, ἅτινα 
ρυνιοστοῦν τὸ δόγμα τῆς θείας 
προνοίας. Καὶ τὸ δόγῃα τοῦτο 
ὡς προτύπωµα ουνέλαθεν ὁ λα- 
ὃς τῶν Ἑλλήνων κατὰ θείαν 
εὔνοιαν τοῦ οπερματικοῦ λό- 
γου, ἂν ἐνθυμπθῶμεν ὅρα διε- 
κήρυξε περὶ τῶν πρὸ Χριοτοῦ 
Χριατιανῶν, μεδοῦνπος τοῦ β΄ 
μετὰ Χριοτὸν αἰῶνος, ὁ ᾿Του- 
Οτῖνος, ὁ Φιλόσοφος καὶ Ἀάρ- 
τυς. Καὶ ἦτο φυοικὸν ὁ λογι- 
κός.. ὁ φιλόσοφος, ὁ προοδο- 
ποιὸς..εἰς....Χριοτόν λαὸς τῶν 
Ἑλλήνων νὰ ἔχη τηλαυγῆ 
κανόνα τὴν ρήτραν: Σὺν ᾿Α- 
θηνᾶ καὶ χεῖρα κίνει. Θεὸς 
λοιπὸν; καὶ οὐκ ἐγὼ εἰς τὴν 
Ἰλσίαν, ᾿Εγὼ καὶ οὐ Θεὸς 
εἰς τὴν Ἑσπερίαν. Θεὸς καὶ 
ἐγὼ εἰς τὴν Ἑλλάδα. 
Δ’ 

Καὶ ταῦτα μὲν γενικιίτερον 
περὶ τῶν ἐμφύτων ροπῶν καὶ 
ἰδιοτήτων τοῦ “Ἑλληνιομοῦ, 
ἀλλὰ καὶ περὶ τῶν διαφορῶν 
του καὶ εἰς τὴν πολιτείαν καὶ 
εἰς τὴν θρποκείαν πρὸς τὸ ἆᾱ- 
οιατικὸν καὶ πρὸς τὸ παλαιὸν 
--προχριοτιανικόν--- «εὔρω- 
παϊκὸν» πνεῦμα. ᾿Αλλ᾽ ἂν τώ- 
ρᾳ θελήσυηιεν νὰ ἴδωμεν δι 
ὀλίχων τὴν ἀναλογίαν--διότι 
ὁμοιότπτες εἰς τὴν ἱστορίαν 
δὲν ὑπάρχουν--πῆς ἑλληνικῆς 
πολιτειακῆς ὀργανώσεως πρὸς 
τὴν ᾿Ὀρθόδοξον κχριστιανικὴν 
ὀργάνωσιν, θὰ ἠδυνάμεθα νὰ 
εἴπωμεν τὰ ἑξῆς: 
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Χαρακτῆρες τῆς ἑλληνικῆς 
πολιτείας εἶναι: Πρῶτον’ κ υ- 
ριαρχία τοῦ λαοῦ, 
δηλαδὴ τὸ δύνασθαι, κατ᾽ ᾿Α- 
ριοτοτέλη, πάντα πολίτην ἔ- 
κοντα τὰ κατάλληλα προσόντα 
ἄρχειν πᾶδαν ἀρχήν. Λεύτε- 
ρον: 1οονοηἠία, πουτέ- 
στιν ἴσιι ἀπονομὴ τοῦ δικαίου 
καθοριζομένη ὑπὸ τοῦ νόμου. 
Τρίτον: 1Τοπγορία, ἤτοι 
ἔκφρασις πῆς ἀτομικπς γνώ- 
μης καὶ ἐλευθέρα ουζήτποις ἐ- 
πὶ τῇ θάσει τῶν πατρίων νό- 
μων καὶ παραδόσεων. Τέταρ- 
τον πρόθααις πρὸς τὴν 
λελογιομένην Μετα- 
θολήν, ἐφ᾽ ὅσον αὕτη εἶναι 
ἀπαραίτητος, καὶ. εἰς. τὸ. πλα(- 
οἷον πάντοτε τῆς Ἑυντηρήσε- 
ως, πῆς Παραδόδεως, Πέμ- 
πτον' Ἰδοψποία, ἴδον δικαί- 
ωµα ψήφου εἰς τὴν ἐκκλπσίαν 
τοῦ δήμου. Ἔκτον ὑπεύθυ- 
νον τῶν ἐν τέλει, δη- 
λονότι τῶν ἀρχόντων, οἱ ὁποῖ- 
οι, ἀποθέτοντες τὴν ἀρχήν, ὁ- 
φείλουν λόγον διδόναι: «Οὐ- 
δεὶς πῶν ΄ ὁπωστιοῦν πρὸς τὰ 
κοινὰ προδεληλυθότων ἀνὺυ- 
πεύθυνος ἔστω», καπὰ τὸν ᾿Α- 
θηναῖον πολιτικὸν. ᾿Εφιάλτην. 
Καὶ ἕθδομον' ὑπερτάτπ 
ἱοχὺς καὶ ἀνέκκλπτον 
τῆς ἐκκληοαίας τοῦ 
δ ή ου, ὧς ουναιρούοης τὴν 
κοινὴν γνώμην τῶν πολιτῶν. 


᾽Αλλὰ τὰ αὐτὰ χαρακτπρί- 
οματα εὑρίοκομεν καὶ εἰς τὴν 
᾿Ὀρθόδοξον Ἑλληνικὴν Ἐκ- 
κλησίαν, ουνεχίζουδαν τὴν δη- 
μοκρατικὴν καὶ Ισόρροπον πα- 
ράδοσιν τοῦ δημοσίου βίου τῶν 
« ΄ Ν ια, Ζ τ 
Ελλήνων. Συγκεκριιένως: 
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Πρῶτον' πᾶς χριστιανός, ἔ- 
χων τὰ κατάλληλα πρὸς τὴν 
πνευματικὴν  διοίκησιν προ- 
ούντα δύναται νὰ προαχθῇ εἰς 
οἱονδήποτε ἀξίωμα τῆς Ἔκ- 
κλποίας, πτρᾶγμα ἀπαγορευύ- 
μενον εἰς τὰς ἀσιατικὰς Ἱερο- 
κρατικᾶς πολιτείας. 

Δεύτερον: πάντες οἱ πνευ- 
πατικοὶ πολῖται οἱ ἐγγεγραμέ- 
νοι εἰς πὸ ἱερὸν ληξιαρχεῖον 
τῆς ᾿Ἐκκλποίας ἔχουν ἴδα δι- 
καιώµατα. Οὐδεμία διάκρισις 
δεοιτότου καὶ δούλου, “Ελλη- 
νος καὶ βαρθάρου, πλουσίου 
καὶ πένητος, ἰδιώτου καὶ ἄρ- 
χοντος. Οἱ πάντες εἶναι ἀδελ- 
φοὶ καὶ ἴδοι ἐνώπιον τῶν ἱε- 
ρῶν. θεσμῶν τῆς Ἐκκλησίας, 
οἱ. πάντες εἶναι υἱοὶ Θεοῦ κα- 
τὰ χάριν καὶ 6υγκληρονόμοι 
Χριστοῦ, οἱ πάντες πολῖται ἐ- 
λεύθεροι τῆς πνευματικῆς βα- 
οιλείας. τοῦ Θεοῦ. 


ιά 


Τρίτον: πάντες οἱ πιστοὶ ἔ- 
χουν τὸ δικαίωµα τῆς Ισπγορί- 
ας. Καὶ αὐτὸς ὁ κατὰ κόσμον 
ταπεινότερος τῶν πιστῶν, ἅμα 
ἴδῃ. καὶ τὸν ἀνώτατον ἀκόμη 
πνευματικόν του. ἄρχοντα ἐκ- 
τρεπόμενον τῆς ὀρθῆς πίοτε- 
ως, δύναται νὰ τὸν καταγγεί- 
λῃ.διὰ τῆς ἁρμοδίας καὶ κανο- 
νικῆς ὁδοῦ εἰς τὸ δημόσιον 
τῆς Ἐκκλποίας καὶ νὰ ουνη- 
γορήσπ ἐνώπιον αὐτῆς ὑπὲρ 
πῖς ἀκεραιότητος τῶν θείων 
δογμάτων καὶ παραδόσεων, 
καὶ διὰ τοῦ λόγου καὶ διὰ 
ουγγραμμάτων. Λέγοντες τοῦτο 
δὲν ἐννοοῦμεν, ὅτι πᾶς πιοτὸς 
ἔχει τὸ δικαίωµα τῆς συμπα- 
ρεδρίας εἰς πὰς ουνόδους: διό- 
τι τοῦτο ἐπιτρέπεται εἰς μό- 
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νους τοὺς ἐπισκόπους, τοὺς 
νομίμους ἀνπιπροσώπους τοῦ 
χριστιανικοῦ λαοῦ καὶ λειτουρ- 
γοὺς τῆς Ἐκκλποίας. Ἔχει 
δὲ τὸ δικαίωμα τῆς ἰδτιχορίας 
πᾶς πιστός, διότι ἡ ἱερὰ παρα- 
καταθήκη τῆς εὐδεθείας δὲν 
εἶναι ἐν πῇ ᾿Ορθοδοξίᾳ διαπε- 
πιοτευμιένη ἀποκλειοτικῶς εἰς 
προνομιοῦχον τινὰ τάξιν ἢ εἴς 
τινα ὑψίοτην προσωπικότητα, 
ὅπως ἀξιοῦται εἰς ἄλλας χρι- 
στιανικὰς ᾿Εκκλποίας, ἀλλ᾽ εἰς 
ὅλον τὸ οὗμα τῆς ᾿Εκκλποίας, 
εἰς τὸ πλήρωμα δηλονότι τῶν 
πιστῶν, τοῦ ὁποίου κυθέρνποις 
ἢ «βουλὴ» εἶναι ὅσοι ἐδέχθῃ- 
σαν διὰ πῆς ἐπιφοιτήδεως τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος τὸ ὑπερ- 
φυὲς δῶρον τῆς ἀρχιερωσύ- 
νης, οἱ κατ’ ἐξοχὴν λειτουργοὶ 
καὶ οἰκονόμοι τῶν μυστηρίων 
τῆς χάριτος, οἱ ὁποῖοι ἐν ἀγά- 
πΏ καὶ ἀδελφικῇ Ισότητι 6δύν- 
ερχάµενοι. εἰς τὰς συν ό- 
δ ου ο Ἴων, ἤτοι εἰς τὰς {ε- 
ράς των βουλάς, εἰς τὰ ἀμφι- 
κτιονικά πὠν ουνέδρια, ὀφεί- 
λουν νὰ ἑρμπνεύουν εἰς τοὺς 
ουνοδικούς των ὅρους, εἰς τὰ 
προθουλεύματα, τὰ 
ἱερὰ δόγματα καὶ τὸν θεῖον νό- 
μον ὄχι αὐθαιρέτως καὶ κατ᾽ 
ἴδιον ὑπολογιομόν, ἀλλὰ συ]]- 
φώνως πρὸς τὴν Αγίαν Γρα- 
φήν, ουμφώνως ἐπίσπς πρὸς 
τὴν καθολικὴν καὶ ζῶσαν πα- 
ράδοοιν καὶ τὴν κοινὴν καὶ 
πάτριον δόξαν. Καὶ ὀφείλουν 
νὰ ὑποθάλλουν τὰ αὐτοῖς 
δό ξαντα εἰς τὴν ὀπιδο- 
κιμαθίαν καὶ ὀπιψήφισιν τοῦ 
χριστιανικοῦ δήμου, τοῦ ἄλ- 
λως πληρύματος τῶν πιστῶν, 
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τοῦ ὅλου Σώματος τῆς Ἐκκλη- 
οίας. Καὶ ἂς παρατπρήσωµεν 
ἐν παρεκθάσει, ὅτι εἰς τὸ κα- 
τὰ Χριοτὸν ἐκκλησιαστικὸν 
πολίτευμα διετηρήθησαν --- ᾱ- 
πὸ ποῦ ὅρου ἤδη Ἐκκλη- 
6ί α-- οἱ ὅροι τοῦ ὁπμοσίου 
βίου τῶν Ἑλλήνων, 

Τέταρτον: πάντες οἱ Πιστοὶ 
ἔχουν ἴδην ιμῆφον εἰς τὰς πε- 
ρὶ πίοτεως ὑποθέσεις: ὁ πάπας 
Νικόλαος ὁ Α΄ εἰς ἐπιοτολήν 
του. πρὸς τὸν μόγαν τιατριάρ- 
χην Φώτιον ρητῶς ὁμολογεῖ 
τοῦτο. 


Πέμπτον: οὐδεμία ἐκκλπσια- 
ατικὴ ἀρχὴ εἶναι ἀνεύθυνος : 
[Πάντες οἱ πνευματικοὶ ἄρχον- 
τες καὶ ἀρχιερεῖς καὶ πατριάρ- 
χαι. καὶ. πάπαι ὀφείλουν ε ὐ- 
θύνας.. διδόναι τῆς ἀ- 
δκήσεως τῆς ἀρχῆς εἰς τὸ δη- 
λόδιον τῆς. Ἐκκλησίας. ᾿Ιοχύ- 
ι καὶ ἐδώ ἡ παλαιὰ ρήτρα, 
τὴν ὁποίαν, κατὰ λεκπικῶς 
διάφορον τῆς. ἀνωπέρω 6η- 
μειωθείσης παράδοοιν,.ἐθέοπι- 
δεν ὁ λαμπρὸς ᾿Αθηναῖος πολι- 
πικὸς Εφιάλτης: «εὐθύνας δι- 
δόναι πάντας τῶν εἰς τὰ κοινὰ 
ὁπωστιοῦν προδεληλυθότων». 
Καὶ ὁ Χρυσόστομος λέγει: «ᾱ- 
πολελυμέντ. (--ἀνεύθυνος) ἐ- 
ξουσία ἐν τῇ ᾿Ἐκκλποίᾳ ἀφό- 
ρητος». 

“Έκτον: ἡ ὑπερτάτη αὖθεν- 
τία καὶ τὸ ἀλάθητον κεῖται εἰς 
μόνην τὴν ἱερὰν Πνύκα, εἰς 
τὴν ἘΕκκλησίαν τοῦ χριστιανι- 
κοῦ δήμου, τὴν ὁποίαν ἐκπρο- 
ουποῦν αἱ Οἰκουμενικαὶ Σύ- 
νοδοι. Καὶ τὰ δόγματα, 
ἀναλογοῦντα πρὸς τὰ ψ π- 
φίσματα τοῦ ἑλληνικοῦ 
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δήμου, πρέπει νὰ ἀποδέχωνται 
πάντες οἱ πνευματικοὶ πολῖται 
πὲ ἄκρον οεθασμὸν --- καὶ ὁ ἔ- 
οχατος τῶν λαϊκῶν χριοτιανῶν 
καὶ ὁ ἀνώτατος ἐκκλποιαστικὸς 
ἄρχων. 

Ε΄ 

᾿δού, νομίζομεν, ἡ ἄναλο- 
γία τῶν ἀρχῶν τῆς Ιδαδέλφου 
καὶ ἰσονάμου ἑλληνικῆς πολι- 
τείας πρὸς τὰς ἀρχὰς τῆς Ἐκ- 
κλποίας ᾖας. Ἡ πρώτη εἶναι 
προτύπωηια τῆς δευτέρας --- 
γέννημα ἡ πρώτη τοῦ ἐνθύμου 
καὶ διανοπτικοῦ γόνους τῶν 
Ἑλλήνων, τὸ ὁποῖον, εἰς τὸ 
μέσον τῆς Εὐρώπης καὶ τῆς 
᾿Λοίας, ὧς ἐὰν ἐπρόκειτο νὰ 
κρατήση εἰς Ιδοδταθμίαν τὰ 
ἀντίρροπα, διέδωσεν εἰς τοὺς 
ἀδιανοήτους ; Ἑσπερίους τὴν 
διάνοιαν, εἰς τοὺς ἀθύπους ᾿Δ- 
οιανοὺς τὸν θυμὸν καὶ διὰ τῆς 
ἀναλογικῆς πολιτικῆς  Ἰδότη- 
τος, διὰ τῆς «φιλίας», διὰ τῆς 
θετικῆς ἐκφορᾶς τῆς ἐννοίας 
τῆς ἀγάππς --- ἡ ὁποία εἰς τὴν 
᾿Ανατολὴν μόνον ἀρνπτικῶς ἐ- 
ξεφέρετο --- προπαρεσκεύασε 
τὸν κόσμον εἰς ἀποδοχὴν τῆς 
διὰ τοῦ Χριστοῦ καὶ τοῦ Παύ- 
λου, --τοῦ «Πρώτου μετὰ τὸν 
ἝἛνα»-- ᾠλοκλπρωμένης. ἀγά- 
ππς, «ἐλθόντος τοῦ πλπρώμα- 
τος τῶν καιρῶν». 

Λοιπόν, ὁ περὶ Ιδονόµου καὶ 
«ἀδελφικῆς πολιτείας ὁρισμὸς 
ἐκεῖνος τοῦ Κλεοθούλου τοῦ 
Λινδίου δύναται πλήρως νὰ ἐ- 
φαρμοσθῇ ἐπὶ τῆς Ἑλληνικῆς 
᾿Ορθοδοξίας. ᾿Ἐπαναλαμθάνο- 
μεν: «Πολιτεία ἀλάνθαστος ἡ 
μαθπματικῶς περιφέρειαν καὶ 
κέντρον ἔχουδα, ἡ διὰ μυριο- 
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πληθῶν ἀκτίνων ἐπὶ τὸ αὐτὸ 
βαίνουσα: ἡ δὲ θάτερον τού- 
πων μὴ ἔχουσα, εἰ ἐγχωρεῖ 
τοῦτο τῇ διανοίᾳ, ἐστὶν ἢ κέν- 
τρον ἄνευ περιφερείας, ἃ πε- 
ριφέρεια ἄνευ κέντρου, πολλὰ 
τὰ ἀτάσθαλα ἐπάγουσα». Καὶ 
πράγματι: Αν ἀντὶ τῆς λέξε- 
ως πολιτεία θέσωιεν 
τὴν λέξιν Ἐκκλποία ἔ- 
χομεν τὸν ὁριομὸν τῆς ᾿Ὄρθο- 
δοξίας. Ὁπότε τὸ μὲν κέντρον 
δηλοῖ πὴν εἰς τὰς πνευματικὰς 
ἀρχὰς ἔλλογον ὑποταγήν, τὴν 
πειθαρχίαν εἰς τοὺς ἐκκλησια- 
οτικοὺς νόμους καὶ τὸν ἀπε- 
ριόριστον σεθασμὸν εἰς τὰς πα- 
τρίους παραδόσεις: αἱ δὲ «μυ- 
ριοπληθεῖς. ἀκτῖνες» τὴν καθο- 
λικὴν ζωὴν καὶ ἐνέργειαν τῶν 
πνειπιατικῶν πολιτῶν, τὴν ἐκ- 
δηλοιηιένην εἰς τὴν λογικὴν 
καὶ ἐπιοτημονικὴν ἔρευναν 
καὶ συζήτησιν. 


[Ἰδοὺ διατὶ οἱ Ἕλληνες ἐ- 
νέμειναν ὑπὲρ πάντας τοὺς 
ἄλλους πιστοὶ εἰς τὸ ἰσάδελ- 
φον κοινοθουλευτικὸν ἢ δυνο- 
δικὸν πολίτευμα τῆς Ἔκκλη« 
βίας: ᾿Ανεπτύχθη τοῦτο κατὰ 
τὰς ἐμφύτους. ἑλληνικὰς ρο- 
πὰς καὶ τὰς ἑλληνικὰς Ἱστορι- 
κὰς. καὶ ἐθνικὰς παραδόσεις. 
Ἐξηγοῖηιεν λοιπὸν διατὶ ὁ 
“Ἕλλην ἠρνήθπ εἰς τὴν Ἐκ- 
κλποίαν τὴν παμθαοιλείαν Κἕ- 
νὸς θνητοῦ, καὶ πολλάκις διε- 
μαρτυρήθπ κατ᾽ αὐτῆς καὶ διὰ 
λόγου καὶ διὰ ουγγραμμάτων 
καὶ δι᾽ αἱμάτων. Καὶ ὄχι μόνον 
κατὰ τῆς Ρωμαϊκπς ταύτης 
παμθαοιλείας ἐοτράφη ὁ “Ελ- 
λην, ἀλλὰ καὶ κατὰ τῆς ἀντι- 
θέτου πρὸς αὐτὴν πνευματι- 
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κῆς ἀναρχίας τῆς Διαμαρτυρή- 
εως, ὡς φύσει ἀποστρεφόμε- 
νος τὴν ἀδυμμετρίαν καὶ τὰς 
ὑπερθολάς. Πιοτὸς ὁ Ἕλλην 
εἰς τὸν Λόγον --- τὸν ὁποῖον 
κλασσικῶς ἐκφράζει ἡ «μιεδό- 
της» ποῦ ᾿Αριοτοτέλους, ἀντι- 
τιθεμένη εἰς τὴν «ἔλλειψιν» 
καὶ πὴν «ὑπερθολὴν» --- δὲν 
ἀπεμακρύνθη ποτὲ ἀπὸ πὰς ρή- 
τρας τῶν παλαιῶν οοφῶν καὶ 
νομοθετῶν τοῦ "Εθνους: ηι ἔ- 
τρον ἄριοτον--ῃμ- 
δὲν ἄγαν. Καὶ διὰ τοῦτο 
ὄχι μόνον πρέπει νὰ ἐμμένω- 
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"Ἕνα ὡραῖο θιθλίο 


γιὰ κάϑε ἄνδρωπο τῶν Γραμμάτων 


ΚΩΣΤΗ ΜΕΛΙΣΣΑΡΟΠΟΥΛΟΥ 


Τὰ ΒΙΜΑΤΑ ΤΗΣ ΦΙΛ ΠΣΟΦ1ΛΣ 
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ΟΡΘΟΔΟΞΙΑ 95 
μεν εἰς τὸ πάτριον δηµοκρατι- 
κὸν καθεστὼς τῆς ᾿Ἐκκλπσίας 
μας, ἀλλὰ καὶ νὰ ἐπαναφέρω- 
μεν τὸν ἀτόπως ἐκθληθένπα θε- 
ομὸν τῆς οιηἠιστοχῆς καὶ τοῦ 
λαοῦ εἰς τὴν ἐκλογὴν τῶν {ε- 
ραρχῶν, τὸν ὁποῖον διατηροῦν 
-- πρὸς τιμήν των --- μόνον 
τὸ Οἰκουμενικὸν Πατριαρχεῖ- 
ον. καὶ ἡ Ἐκκλπσία τῆς πολυ- 
οτενάκτου Κύπρου. Διότι, κα- 
τὰ τὸν ᾿Απόστολον, πρέπει νὰ 
ὑπάρχπ καὶ ἡ ἀγαθὴ μαρτυρία 
τῆς κοινῆς γνώμης. 
ΕΥ. Π. ΦΩΤΙΑΔΗΣ 
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Χαρτόδετον Δρχ. 


Πανόδετον » 
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ΔΙΑΔΟΤΙΣΜΟΣ 


Κατὰ τὴν διάρκεια τοῦ Ῥοδεσιανοῦ Συνεδρίου τῆς Θ.Ε. ἕνα Κυρια- 
κάτινο πρωίνὺὸ ἀφιερώθηνε σὲ Διαλογισμό. ᾿Απὸ τὸ κείµενο ππραθέτομε 
τὰ χνοιώτεοα σημεῖα: 


ΓΝΩΡΙΖΩ ὅτι εἶμαι ἁγνὸ πνεῦμα, ὅτι ὑπῆρχα πάντοτε χαὶ ὅτι 
πάντοτε θὰ ὑπάρχω. Υπάρχει ἐντός µου μιὰ θέσις ἐμπιστοσύνης, ἠρε- 


μίας καὶ ἀσφαλείας, μὲ γνῶσι καὶ χατανόησι γιὰ ὅλα. Εἶναι ὃ ΓΠαγκό- 
σµιος Νοῦς, ὁ Θεός, τοῦ ὁποίου ἀπυτελῶ μέρος. 


ΓΝΩΡΙΖΩ ὅτι ἢ ἄπειρος διάνοια γνωρίζει τὴν ἀπάντησι στὰ 
προθλήματά µου καὶ προσπαθῶ νὰ. ἐναρμονισθῶ μαζί της. "Ηρεμα.. 
μὲ τὸν διαλογισμό, δίχως θιασύνη ἢ ἐχνευρισμό. Προσπαθῶ νὰ κρατῶ. 
τὶς θετικὲς ἐποικοδομητιχὲς σκέψεις καὶ νὰ ϑδιώγνω τὶς ἀρνητικὲς καὶ 
καταστρεπτικές. 


ΕΙΜΑΙ --- ΕΙΜΑΙ --- ΠΙΜΑΓΙ! τὸ ἐπαναλαμθάνω. Πιστεύω στὸν 
ἑαυτό μου, Πιστεύω πὼς αὐτὸ μπορῷ νὰ τὸ χάμω. Τὸ λέγω 
μὲ πεποίθησι. Τὸ βλέπω νὰ ἐπαληθεύη, τὴν πίστι µου ν᾽ αὐξάνη. Εἶχο- 
νίζω τὸν ἑαυτό µου ὅπως θὰ ἤθελα νὰ εἶναι. Καὶ ἀναλόγως ἐνεργῶ. 
"Ἔχω θλέψεις. Σαφεῖς. ᾿Απαριθμημένες, Εργάζομαι γι αὐτὲς χαθη- 
µερινά. Μένω σταθερός. Ναὶ βλέπω τὴν πληρότητα τῆς ζωῆς νὰ ἔρχε- 
ται χοντά µου. 


ΒΛΕΠΩ τὸ χέρι τῆς Θείας διανοίας στὰ πάντα γύρω µου, στὸ 
ἄνθος, στὸ δένδρο, στὴν χλόη, στὸν χείμαρρο, στὰ ζῶα, στοὺς ἀνθρώ- 
πους. [}λέπω τὸ φῶς τῆς θείας συμπόνιας. Συναντῶ τὴν ἀγάπη στὴν 
καρδιὰ φίλων καὶ ξένων. Γνωρίζω τὴν ἀγάπη στὴν ἴδια µου τὴν χαρ- 
διά, Γνωρίζω ὅτι ἣ Θεία Ζωὴ ξεχύνει τὸ πνεῦμα. της σὲ χάθε χύττα- 
ϱ0. “Ὅσο ἐναρμονίζομαι πρὸς τὸν πνευματικὸ νόμο, μαθαίνω νὰ ζῶ σὲ 
ἁρμονία μὲ τὸ σῶμα µου. ᾿Απολαμθάνω τὴν ζωή. 


ΕΙΜΑΙ ὅλος ἐμπιστοσύνη, γαλήνιος, βέθαιος. “Όταν σχοντάφτω 
σ᾽ ἕνα ἐμπύδιο, ρωτιέμαι ποιὸ νὰ ἦταν τὺ λάθος μου. Τὸ λάθος εἶναι 
διδαχή. ᾿Αποφασίζω νὰ βελτιωθῶ. ᾿Αναζητῶ τὸ πνεῦμα τῆς καθαρῆς 
ἀλήθειας καὶ στοργικῆς ἀγάπης στὰ βάθη τοῦ εἶναι μου. Προσπαθῶ 
νὰ τελειοποιήσω τὸ ὄργανον στὴν ὑπηρεσία τοῦ Διδασκάλου. ᾿Ανατί- 
θεμαι στὰ χέρια του, γιὰ νὰ συνθέση τὴν δική του μουσικὴ στὴν ὀρ- 
χήστρα τῆς ἀνθρωπότητος.., 


ΟΜ! ΟΜΙ ΟΜΙ 
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Η ΣΤΟΑ 
μα] πῶς νὰ τὴν ἐνισχύσετε 


ΤΗΕ ΓΙΝΕ Νοτίου ᾿Αφρικῆς 


Μιὰ Νοτιοαφρικανικὴ στοά, ποὺ ἔχει τὸν διακριτικὸ τίτλο «Οἱ 
Χριστόφοροι», ἐξέδωσε ἕνα μικρὸ φυλλάδιο, ποὺ δείχνει πῶς οἰαδή- 
ποτε ὀργάνωσις μπορεῖ νὰ δυναμώση. Βασικά, τὸ ζήτημα δὲν τίθε- 
ται «Τί μπορεῖ νὰ γίνη γιὰ τὸ δυνάμωμα τῆς στοᾶς», 
ἀλλὰ «Ἑ γ ὦ τί μπορῶ νὰ κάνω». 


1. ΤΑΚΤΙΚΗ ΦΟΙΤΗΣΙΣ 

"Ένας ουνταξιοῦχος χαλυθουργὸς 80 ἐτῶν ἐτιμήθη ἐσχάτως γιὰ 
τὴν ὐποδειγματικὴ παρακολούθησι τῶν ἐργαοιῶν τῆς σχολικῆς ἐπι- 
τροπῆς, τῆς ὁποιας. ἧτο: μέλος: ᾿Απουσίασε μόνον πέντε φορές. 

ἃ Θέσε το ζήτημα ἀρχῆς νὰ εἶσαι τακτικὸς στὶς συνεδριάσεις. Γιὰ 
νὰ μετέχης, πρέπει νὰ μετέχης αὐτοπροσώπως. 

Ἀ Τὸ σπουδαῖο δὲν εἶναι «νὰ ἀνήκης» ἢ «νὰ πληρώνηπς». "Οταν ὁ 
ὅμιλος ἀξίζει τῆν συμμετοχή σου, πρέπε! νὰ τοῦ προσφέρης κάτι πε- 
ρισσότερο ἀπὸ τὴν παρουσια σου στὸ μητρῶο. ἢ τὸ βιθλίο τοῦ τα- 
μείου. Νὰ προσφέρηῃς τὴν συνεχή ἐνεργὸ προσωπική σου συμθολή. 
κ Μὴν ἀπουσιάζης γιὰ μόνον τὸν λόγο ὅτι αἱ συνεδριάσεις δὲν γί- 
νονται ὅπως θὰ νόμιζες ὅτι πρέπει. ᾿Ανακατώσου ὁ ἴδιος νὰ ἐέφαρ- 
μοσθοῦν αἱ ἀπόψεις σου. Ἐνθάρρύνε καὶ τοὺς ἄλλους νὰ κάμουν τὸ 
Ίδιο. 

απ Θυμήσου ὅτι δὲν ἔχεις δ'καίωμα νὰ γκρινιάζης γιὰ τὶς συνεδριά- 
σεις, ὅταν ἐσὺ δὲν παρίστασαι. 

9. Ο ΣΚΟΠΟΣ ΤΗΣ ΟΡΓΑΝΩΣΕΩΣ 

Κάθε ὀργάνωσις δυνατὸν. νὰ χάση τὴν προοπτικἠ τῶν σκοπῶν 
της ἢ νὰ ξεφύγη σὲ δευτερεύουσες ἐνέργειες. 

Κάθε τόσο πρέπει νὰ ἐπανεξετάζωνται οἱ κανονισμοί. "Αν κανέ- 
νας σκοπὸς ἢ μέθοδος φαίνονται ξεπερασμένοι, διαγράψετέ τους. 
᾿Αλλά, ἂν ὁ σκοπὸς διατηρεῖται, πρέπει νὰ τὸν ἐπιδιώκετε δραστή- 
ρια καὶ σοθαρά. 


3. ΚΑΘΗΚΟΝΤΑ ΤΟΥ͂ ΜΕΛΟΥ͂Σ 

α) 'Εκπληρώνει πρόθυμα τὶς ὑποχρεώσεις του, ποὺ συμθαδί- 
ζουν μὲ τὰ δικαιώματά του. 

β) Γνωρίζει ὅτι ἐκεῖνο ποὺ γπράττει ἢ παραλείπει βοπθεῖ ἢ βλά- 
πτει τὸν καθένα. 


98 ΙΛΙΣΟΣ 1969 


γ) Γνωρίζει τὶς δυνατότητές του, ἀλλὰ κάνει αὐτὸ ποὺ προσδο- 
κοῦν λογικὰ ἀπὸ αὐτόν. 

δ) Δὲν ἀνοίγει μόνον τὸ στόμα του νὰ μιλήση, ἀλλὰ καὶ τὰ αὐτιά 
του νὰ ἀκούπ. 

ε) Λαμθάνει ἀποφάσεις γρήγορα καὶ ἔξυπνα. 

στ) Δὲν εὔχεται μόνον γ ὰ τὴν ὀργάνωσί του, ἀλλὰ καὶ δρᾶ. 


4. ΠΡΟΣΩΠΙΚΟΝ ΕΝΔΙΑΦΕΡΟΝ 

Ἡ ἐργασία σὲ ὁποισδήποτε ὀργάνωσι μπορεῖ νὰ καταντήσπ 
φυχρὴ καὶ ἀπρόσωπη, ἐκτὸς ἂν τὰ μέλη δίνουν ἕναν θερμὸ προσω- 
πικὸ τόνο σὲ ὅ,τι κάνουν. Καὶ ὑπάρχουν ἀναρίθμπτες εὐκαιρίες. 
Ἐπὶ παραδείγματι: 
α Νὰ εἶσθε εὐγενικοί, ἀντὶ νὰ στέκεσθε σὲ ἁπόστασι ἢ ἐχθρικοί. 
α Δείχνετε εὐγένεια καὶ σταθερότητα ὁσάκις πρέπει νὰ ἐκτελέσετε 
κάτι. 
α Κρατᾶτε τὶς γραμμὲς ἐπικοινωνίας ἀνοιχτές. 
Ἀ Διαφωνεῖτε στὴν ἀνάγκη, χωρὶς νὰ γίνεσθε δυσάρεστοι. 
Ἂ Δίδετε στήριγμα σ᾿ ἐκείνους ποὺ ἀποθαρρύνονται. 
απ Σέθεσθε τὰ αἰσθήματα καὶ φρονήματα τῶν ἄλλων, ὅσο καὶ νὰ δια- 
φέρουν ἀπὸ τὰ δικά σας. 
α ᾿Ακροᾶσθε προσεκτικά, ὅταν ἄλλοι εἶναι στό ΘΠπµα. Οἱ φίθυροι 
εἶναι ἀγενεῖς, τὸ λιγώτερο. 

Μὲ μιὰ λέξι: «Μπδενὶ μηδὲν ὀφείλετε εἰμὴ τὸ ἀγαπᾶν ἁλλή- 
λους». (Ρωμ. 1313: 8), 


5. ΣΚΕΠΤΕΣΘΞ ΓΙΑ ΛΟΓΑΡΙΑΣΜΟ ΣΑΣ 

Χρειάζεται προσπάθεια γιὰ νὰ σκέπτεται κανείς, ἀντὶ νὰ (λέγ 
ναί). ᾿Αλλὰ ἂν δὲν πάρετε πρωτοθουλία, θὰ ἁποστερήσετε τοὺς 
ἄλλους ἀπὸ τὶς καλὲς ἰδέες, ποὺ ὁ Θεὸς τὶς στέλλει ἐνδεχομένως 
μὲ τὴν δική σας μεσολάθησι. 

Μελετᾶτε τὶς διάφορες ὄψεις τῶν θεμάτων, ὥστε νὰ μορφώνετε 
δικές σας κρίσεις. Βασίζετε τὶς ἀπόψεις σας στὴ λογική, ὄχι στὸ 
συναίσθημα. Σὲ ἀρχές, ὄχι σὲ πρόσωπα. Στὸ κοινὸ καλό, ὄχι στό 
εἰδικὸ συμφέρον. 


6. ΠΡΟΣΩΠΙΚΕΣ ΙΚΑΝΟΤΗΤΕΣ 

Πολλὲς ὀργανώσεις σώθηκαν ἀπὸ μιὰ προθληματικῇ κατάστασι 
μὲ τὴν φωνὴ ἑνὸς μοναχικοῦ ἀτόμου, ποὺ σπκώθηκε ὄρθος καὶ 
ἔκαμε τὴ φωνή του ν᾽ ἀκουσθῆ. 

Πρωτίστως, νὰ γνωρίζετε γιὰ τί μιλᾶτε. ΄Επειτα, ἂν θέλετε νὰ 
συμμερισθοῦν ἄλλοι τὶς ἰδέες σας, ἐργασθῆτε σκληρά, ἀναπτύξετε 
τὶς ἱκανότητες τῆς προσαγορεύσεως μιᾶς ὁμάδος, τῆς παρουσιά- 
σεως τῶν πραγμάτων σαφῶς, τῆς συνοψίσεως τῶν προτάσεων, τῆς 
ἐπικλήσεως συγκεκριμένων παραδειγμἁτων καὶ γενικὰ τῆς κυριαρ- 
χίας τῆς διαλεκτικῆς διαδικασίας. 
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Οἱ ψυπικοὶ κραδασμοὶ 


ἀνυψουνται 


μὲ ἁγνότερη τροφὴ 


Στὸ περιοδικὸ τῆς Θ. Ε. τῆς Μαλαισίας ἐδπμοσιεύθπ τὸ κάτωθι 
ἄρθρον οχετικὰ μὲ τὴν ἀνύψωσι τῶν ψυχικῶν κραδασμῶν, ποὺ 


ἐσιτυγχάνεται 


Πολλοὶ ἄνθρωπο: δὲν 
ὄψει τους ὅτι 
προσδιορίζουν αἱ δονήσεις τοῦ 
σώματός µας. Μεταφέρομε χραδα- 
σμοὺς ποὺ εἶναι δικοί μᾶς καὶ ποὺ 
προσλαμθάνοµε ἀπὸ ἄλλα ὄντα ἢ 
πράγματα, ὁρατὰ ἢ ἀόρατα, Νά- 
θε τι ποὺ ἐπιτρέπομε νὰ μπῇ. στὴ 
ζωή μας, στὰ αἰσθήματά μας, 
στὶς σχέψεις µας, στὰ σώματά 
μας, μπορεῖ νὰ γίνη μέρος τῶν 
δικῶν µας χραδασμῶν, μὲ ἀποτέ- 
λεσμα νὰ τοὺς χαμηλώση, προ- 
καλώντας ἀσθένεια καὶ ἀτυχία, 
εἴτε νὰ τοὺς ὑψώνη, φέροντας ὃ- 
γεία καὶ εὐτυχέστερη ζωή. 
Τοῦτο ἰσχύει ἰδιαιτέρως 
τὴν τροφὴ καὶ τὰ ποτὰ 'πρὺ εἰ- 
σάγοµε στὸ σῶμα µας. Μ-ταφέ- 
ρουν κρχδασμοὺς ποὺ τοὺς προσθέ- 
τοµε στοὺς δικούς µας. Λίγο: ἄν- 
θρωπο: συναισθάνοντα!ι πόσο πολὺ 
κρατοῦνε σὲ ὀπισθοδρόμησ: τὴν 
πνευματική τους ἀνάπτυξι τρώ- 
γοντας λανθασμένες τροφές, οὔ- 
τε τοὺς ταχεῖς διασχελισμοὺς ποὺ 
θὰ ἐπετύγχαναν, ἂν ἔδιναν πε- 
ρ:σσότερη προσοχη σὲ ὅ,τι εἰσά- 
γουν στὸ σῶμα τους. 


ἔχουν 
εἴννεθα ὅντι 


μὲ τὴν κατάλληλη «(φυτικὴ) τροφή: 


Τὰ φροῦτα μεταφέρουν τοὺς ὃ- 
φηλότερους χραδασμούς. Τὰ χορ- 
ταρικά, ἔπειτα. Τὰ ὄσπρια εἶναι 
τρίτα στὸν πίνακα, ἐνῶ τὰ ζωῖ- 
χὰ προϊόντα, εἶναι τελευταῖα καὶ 
τὸ χρέαςι ἐντελῶς ἔσχατον. ᾿Απὸ 
τὰ -φροῦ-α, τὰ νωπὰ καὶ ἅμα- 
γείρευτα περιέχουν τοὺς ὕφιστους 
κρχδασμούς,. µόνον ἐπιθάλλετα. 
προσεχτικὸ πλύσιμο. Τὰ νωπὰ λα- 
χανυκὰ ἀκολουθοῦν. ᾿Ἐνθυμεῖσθε 
ὅτι τὸ βράσιμο ἢ ψήσιμο κατα- 
στρέφει τὴν ζωϊκὴ δύναχιν. μέσα 
στὴν τροφή, ἀδιάφορο ποιός ἦταν 
ὁ ἀρχικὸς χραδασµός. 

Δὲν μποροῦμε νὰ συστήσωµε 
ἀρχετὰ τὴν προμήθεια στὴν χου- 
ζίνα σας ἑνὸς ἐργχλείου γιὰ τὴν 
ἐξαχγωγὴ τοῦ χυμοῦ. Περιορίσετε 
τὸ κρέας. καὶ θὰ οἰκονομήσετε τὸ 
ποτὸν γιὰ τὴν προμήθειά του. ᾿Α- 

ξίζτει τὴν δαπάνη. Οἱ χυμοὶ νω- 
πῶν φρούτων καὶ χορταρ:κῶν 
καθαρίζουν τὸ αἷμα, οἰκοδοιιοῦν 
ἐνέργε:α καὶ θεραπεύουν πολλά. 
Πολλοὶ ἄνθρωπο: ποὺ δὲν µπο- 
ροῦν νὰ τρῶνε: φροῦτα νωπὰ ἢ 
χορταρ:κά, βγάζουν τὸν χυμό 
τους. Ἡ κατανάλωσις χυμῶν εἷ- 
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ναι ἐπίσης βελτίωσις ἐν σχέσει 
μὲ τὸ ἀκάθαρτο νερό. Μόνον μὴν 
ξεχνᾶτε ὅτι τὸ ρόφημα τῶν χυ- 
μῶν πρέπει νὰ γίνεται ἀργά. “Ὁ- 
σοι παραπονοῦνται ὅτ. νιώθουν 
δυσφορία ἢ ἀέρια ὅταν πίνουν 
χυμούς, θὰ εἶχαν ἁπαλλαγη ἀπὸ 
κάθε ἐνόχλησι ἂν ἔπιναν ἀργὰ - 
ἀργά. 


Οἱ ξηροὶ καρποὶ εἶνάι πλού- 
σιοι σὲ πρωτεΐνες καὶ ἐνέργει 
Συνιστῶνται ἰδιαιτέρως σὲ πρὀ- 
σωπα ποὺ δὲν τρῶνε αχρέας. 
Χρειάζεται ὅμως, χαμμιὰ φο- 
ρά, τρίφτης. Οἱ ξησοὶ καρποὶ 
μετατρέπονται σὲ ἀλεῦρι, ποὺ 
ἀναμιγνύετα: σὲ σαλάτες ἐπι- 
δόρπια. Καὶ πάλι, ὅταν... οἱ ξη- 
ροὶ καρποὶ τρώγονται τριμμένο, 
δὲν προχαλοῦν καμμία ἐνόχλη- 
σι. Οἱ ἡλιόσποροι χαὶ τ᾽ ἀμύγ- 
δαλα εἶναι στὴν κορυφή τῆς ᾱ- 
ξιολογήσεως. 

Οἱ καρποὶ εἶναι ὠφελιμώτε- 
ροι στὴν πλήρη μορφή τους, ἄν- 
τὶ τῶν λευχῶν καὶ χαθαρισµέ- 
νων ποικιλιῶν. Μὲ ἄλλα λόγια, 
ὅσο πλησιέστερα εἶναι μία -ρο- 
φὴ στὴν φυσικὴ κατάστασί της, 
τόσο περισσότερο. εἶναι ὑψηλό- 
τερη σὲ χραδατμούς, Γροφὲς µα- 
γειρευµένες ἢ κονσερθαρ:σιένες 
δὲν μεταφέρουν τὴν ποσότητα 
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χρχδασμῶν τῶν νωπῶν τροφῶν. 
Οἱ κατεφυγµένες ἔρχοντα: δεύτε- 
ρες μετὰ τὶς νωπές. 

Τὰ αὐγά, τὸ γάλα καὶ τὰ τυ- 
ριὰ μεταφέρουν ὑψηλότερους χρα- 
δασμούς, παρὰ τὸ χρέας, ἀλλὰ 
χαμήηλότερους ἀπὸ τὶς τροφὲς ποὺ 
ἀναφέρχμε προηγουινένως. Τὰ 
κρέατα εἶναι χαμηλὰ σὲ χραδα- 
σμούς. Γρώγοντας κανεὶς Χρέας. 
δὲν λαμθάνει µόνον τὸν χραδασμὸ 
μιᾶς «νεκρῆς» τροφῆς, ἀλλὰ καὶ 
τοὺς χραδασμοὺς τοῦ ζώου ἀπὸ τὸ 
ὁποῖον προῆλθε, καθὼς καὶ τὸν 
χραδασμὸ τοῦ τρόμου στὸ σφαγεῖο 
κατὰ τὴν ὥρα τοῦ θανάτου. Τὰ 
ἀλχοολ:κὰ ποτά, τὸ κάπνισμα, τὰ 
γχρχωτικὰ καὶ τὸ κρέας μεταφέ- 
βρουν τοὺς πιὸ γαμηλοὺς χραδα- 
σµούς. Μαχρυχ ἀπὸ αὐτά, ἂν θέ- 
λετε νὰ. ἀνυψώσετε τοὺς χραδα- 
σμούς σας. []ολλὰ ἀπὸ τὰ λεγό- 
μενα. «μαλακὰ» ποτὰ περιέχουν 
ἐπίσης ἀλκοολικὲς οὐσίες. Ὁ κα- 
φὲς ἔχει πολὺ πιὸ χαμηλὸ χρα- 
δασμὸ ἀπὸ τὰ ἄλλα φυτικὰ ἄφε- 
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νήθειες διαίτης ἀπὸ τὸ 6ράδυ ὣς 
τὸ πρωΐ. Ἡ ἀπότομη ἀλλαγὴ 
προκαλεῖ στενοχωρίες καὶ θλά- 
θες. ΙΙ ἀλλαγὴ πρέπε: νὰ εἶναι 
θαχθµ:αία. 


ἈΠ Χα κ τ κ πΧ ἢ καπ καὶ 
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ΔΗΜ. Α. ΙΩΑΝΝΙΔΗ 


ΗΨΥΧΗ 


᾿Αποτελεῖ πρόθληµα, ποὺ πάν- 
τοτε προσείλκυσε καὶ σήμερα ᾱ- 
κόμη προχαλεῖ τὸ ζωηρὸν ἐνδια- 
φέρον κάθε ἀνθρώπου ποὺ σκέ- 
πεται λίγο ἢ πολύ: Τὶ εἶναι ἐ- 
κεῖνο ποὺ λέγοιε ψυχή: Τὶ εἶναι 
αὐτὸ ποὺ «ἐμψυχώνει» τὸν κάθε 
ἄνθρωπο; [|οὺ τοῦ δίδει τὴ ζωή; 
ἱμΐναι αὐτὸ «κάτω ἢ δὲν εἶναν 
τίποτε, παρὰ μιὰ συνισταμένή, 
νὰ ποῦμε, ἀπὸ τοὺς, πολλοὺς, χα- 
μισμοὺς καὶ τὶς διάφορες θιολο- 
γικὲς λειτουργίες τοῦ ὀργανισμοῦ 
τοῦ ἀνθρώπου; Μεγάλο” λοιπὸν 
εἶναι τὸ πρόθλημα. 

᾿Αλλὰ ἐδῶ πρὀθάλλεται καὶ ἕ- 
να ἄλλο ἐρώτημα γιὰ; τὴν ἐπιστή- 
μη, ποὺ αι αὐτὸ, δὲν ἔχει θρῇ 
τὴ λύσι του. Γρόθληια σοθαθῦ 
καὶ ἐπιταχτικό: Πῶς. ἀπὸ τοὺς 
χημισιιοὺς τοῦ ὀργανισιιοῦ προέο- 
χονται τόσες-καὶ τόσες λειτόνο- 
γίες τοῦ ἐγκεφάλου, ποὺ δὲν εἶναι 
ὑλιμές; Τὸ λογικό; οἱ σκέψεις, οἱ 
συλλογισμοί, ἡ μνήμής«Οἱ αἰσθή- 
σεις πῶς λειτουργοῦν; Ἡ σύνιῖ- 
ὃῆσις χαὶ τὸ περιεχόμενό της ὁ- 
φείλεται σὲ χημισμούς; Ναϊ τὺ 
ἱποσυνείδητο ἀκόμη; Τὸ δὲ συ- 
ναισθηματικό; Κι᾿ αὐτὸ ἀπὸ χη- 
μισμοὺς γίνεται; Ναὶ τόσα ἄλλα 
ἀκόμη πῶς γίνονται; 

Εἶναι πραγματικὰ δύσκοζυ 
γιὰ τὴν ἐπιστήμη καὶ τὸ θέμα τῆς 
αμυχῆς, ἀλλὰ καὶ πιὸ δύσκολα αὖ- 
τὰ τὰ ἄλλα προθλήματα μὲ τοὺς 
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νο : ἃ 
χημισμούς, διότι καθὼς φαίνε- 
ται, δὲν εὑρίσχονται μέσα στὰ 


πλαίσια τῆς σπουδῆς τῆς ὕλης. 

Στὸ χάτω--χάτω ὅμως τὸ 
πρῶτο πρόθληµα, τοῦ τὶ εἶναι ιυ- 
χή, τὸ παρακάιιπτει κατὰ ἕναν 
τρόπο ἢ ἐπιστήμη, λὲν ἀσχολεῖ- 
ται νὰ θρῇ τὶ εἶναι ἣ ψυχή, ἀλλὰ 
ἐξετάζει τὰ φαινόμενα ἐκεῖνα, 
ποὺ τὰ λέγει ψυχικὲς λειτουργί- 
εξ. Νάμνει, καθὼς καὶ ἢ ἴδια ὃ- 
μολογεῖ μὲ θάρρος, ἄψυχη ψυχο- 
λογία, Ψυχολογία δηλαδὴ χωρὶς 
νὰ ὁρίζη τὶ εἶναι ψυχή... Γιὰ τὸ 
ἄλλο ὅμως πρὀθληµμα, γιὰ τὸ πῶς 
οἳ χηπισμοὶ γίνονται λειτουργίες 
τοῦ νοῦ, συναισθήματα, συνείδη- 
σις. καὶ τὰ ἄλλα, λύσι δὲν εὗρί- 
σχεται. 

Φιλοσοφικὲς θεωρίες περὶ τοῦ 
τὶ εἶναι. ἡ ψυχ ἢ τοῦ ἀνθρώπου ὃ- 
πάρχὀουν διάφορες. Λογματικὲς 
ἀντιλήψεις. ποικίλες. Ναθὼς ὅ- 
µως νομίζω, ὅσο Ἂν ἂν ἀσχολη- 
θη κανεὶς μὲ. ὅλα αὐτά, δὲν γί- 
νεται σαφώτερος... Στὸ πόνο ποὺ 
θὰ Ἡμποροῦσε νὰ καταλῆξη εἶναι 
μερικὲς γενικὲς διατυπώσεις: Ἡ 
μία εἶναι-ὅτι καὶ οἱ (ριλοσοφικὲς 
θεωρίες καὶ οἱ δογιατισιιοὶ συμ- 
φωνοῦν στὸ ὅτι ἡ τυχή, ἢ λεγο- 
μένη ψυχή, εἶναι ἕνα στοιχεῖο, 
ποὺ δίδει στὸν ἄνθρωπο τὴ ζωή. 
Ῥοῦτο δικαιολογεῖται καὶ ἀπὸ 
τὴ σημασία ποὺ ἔχει ἢ λέξι ψυχή. 
Προέρχεται ἀπὸ τὸ ρῆμα ψύχω, 
ποὺ θὰ πῆ φυσῶ, πνέω. Ψυχἠ 
λοιπὸν σημαίνει τὴν πνοή, τὴν 
ἀναπνοή, συνεκδοχικὰ δὲ τὴ ζωή. 

"Αλλη διαπίστωσι, γενικὴ κι 
αὐτή, εἶναι ἢ συιιφωνία στὸ ὅτι 
ἣ ψυχὴ δὲν εἶναι πρᾶγια ὑλικό, 
ἀλλὰ κάτι τὸ ἄὔλο. 


Ναὶ ἀκόμη μιὰ τρίτη διαπί- 
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στωσι: ὅτι θεωροῦν τὴν ψυχῆ 
σὰν κάτι τὸ ἀθάνατο, σὰν χάτι 
ποὺ δὲν καταστρέφεται, ποὺ δὲν 
διαλύεται, ὅπως τὸ ὑλικὸ σῶμο, 
μετὰ τὸν θάνατο. ᾽Απὸ αὐτὴ δ: 
τὴν τρίτη διαπίστωσι προέρχεται 
τὸ γνωστὸ δόγμα τῆς ἀθανασίας 
τῆς ψυχῆς. 

Τώρα ὅμως, ἐδῶ ποὺ φθάσαμε, 
ἂς σταθοῦμε γιὰ λίγο. "ωστε }οι- 
πὸν ἡ ἐπιθίωσις τῆς ψυχῆς εἶναι 
μόνον δόγμα; Μήπως εἶναι μιὰ 
ἀντίληιά, ποὺ θγαίνει ἀπὸ τὴν 
ἀδυναμία τοῦ ἀνθρώπου, ποὺ συ- 
νήθως δὲν τὴν προσέχοµε, ἰδίως 
τώρα. στοὺς καιροὺς μας, ποὺ 
μᾶς ἔχει συνεπάρει ἢ μεγάλη 
πρόοδος τῆς ἐπιστήμης καὶ ἡ τὲ- 
ράστια ἄνοδος τῆς τεχνολογίας, 
ἣ ὁποία μᾶς ἔχει καταπλήξει; 
Τώρα στοὺς καιρούς μας, στὸν 
αἰῶνα µας μὲ τὴν ὑπερτροφία τῆς 
διανοίας χαὶ τὴ γενίκευσι τοῦ 
ὀρθολογισμοῦ... Ὁ αἰῶνας ποὺ 
ζοῦμε ἠμπορεῖ νὰ χαρακτηρισθή 
σὰν αἰῶνας ἑνὸς νεοῦλισμοῦ, ποὺ 
δὲν εἶναι θέθαια ὃ ἴδιος μὲ τὸν 
ὑλισμὸ τοῦ. 18ου αἰῶνος, πλὴν ὅ- 
µως παρουσιάζει πολλὰ κοινὸ, χα- 
ραχτηριστιχὰ μὲ αὐτὸν καὶ εἶναι 
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περισσότερον διαδεδομένος ἀπὸ 
ἐκεῖνον. 
Ποῖα ὅμως εἶναι τὰ περιστα- 


τικά ποὺ δὲν τὰ προσέχομε ἢ ποὺ 
πολλὲς φορὲς δὲν τὰ ἀναφέρομε 
ἀπὸ φόθο μήπως μᾶς χαρακτηρϊ- 
σουν σὰν... ὀνειροπαρμένους; Εἷ- 
ναι κάτι ὄνειρα ἢ κάτι δράματα 
διορατικά ! θὰ γελάσουν τώρα µε- 
ρικοὶ γιὰ τὴν ἀφέλειά μας. Δὲν 
μᾶς πειράζει, ἂς προχωρήσυῃ με, 

Πρὶν ὅμως προχωρήσωμε θὰ 
διηγηθοῦμε μιὰ συνομιλία πρό: 
σφατη, ποὺ εἶχα σὲ κάποιον κύ- 
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χλο ἀνθρώπων καλλιεργημένων. 
στὸν ὁποῖον ὅλοι σχεδὸν ἦσαν ἐ- 
πιστήµονες. Δὲν θυμοῦμαι κολὰ 
πῶς ἦλθε τὸ θέμα τῆς ψυχῆς ναὶ 
τῆς ἀθανασίας της. Λειλὰ στην 
ἀρχή, ἀπὸ ἕναν ἢ δύο, ἢ συζή- 
τησι ὕστερα γενικεύτηκε. Ἰαὶ ὁ 
καθένας, ἀφοῦ τὸ χλῖμα φάνηκε 
πρόσφορο, εἶχε νὰ διηγηθή ᾱ- 
νειρα δικά του ἢ ἄλλων, ποὺ ἔ- 
δειχναν καθαρὰ τὴν ἐπιθίωσι τῆς 
ψυχῆς | μετὰ τὸν θάνατο. Σὰν ἦλθε 
καὶ μένα ἣ σειρά μου διηγήθη- 
χα γ.ὰ κάποιο πρόσωπο, φιλιχὸ 
ὅλων µας, ποὺ πρὸ ἐτῶν ἦταν σο- 
θαρὰ ἄρρωστος σὲ κάποιο νοσο- 
κομεῖο, Εἶχα περάσει τε ἡμέρες 
ἐκεῖνες ἀπὸ τὸ σπίτι του ποὺ Ἶ- 
το Χοντά. στὸ. δικό μου, γιὰ νὰ 
πληροφορηθῶ πῶς πηγαίνει. 
Μοῦ ἄνοιξε μιὰ ἠλικιωμένη ὑπη- 
ρέτρια ποὺ εἶχαν, καὶ τὴ ρώτησα 
γιὰ τὸν φίλο μας. «Λὲν ἔχει ζωή», 
μοῦ εἶπε, μὲ τὴν ἁπλότητα τῆς 
ἀγαθῆς γυναίκας, «ἀπὸ χθὲς ἄρ- 
χισε νὰ θλέπη τὸν πατέρα του, τὴ 
μητέρα του καὶ τὶς θειάδες του». 
Ὃ φίλος µας σὲ δυὸ---τρεῖς ἡ- 
μέρες πεθαίνει, Διάλεξα τὸ πε- 
ριστατιχὸ αὐτό, γιὰ νὰ τὸ διηγη- 
Ὀῶ, ἐπειδὴ παρόμοια λέγονται 
πάρα πολλὰ. στὶς λαϊκὲς ἰδίως 
τάξεις, (καὶ ὅλοι ἔχομε ἀκούσει 
τέτοιες διηγήσεις), ποὺ τὰ δέ- 
χονται καὶ τὰ μεταφέρουν, χωρὶς 
τὸν φόθο νὰ τοὺς παρεξηγήσουν 
σὰν ἁπλοϊκούς. 

Τέτοια ὁράματα ἢ ὄνειρα, ποὺ 
ὃ «κοσμάχης» τὰ δέχεται σὰν πο- 
λὺ φυσικά, ἐμεῖς οἱ «σπουδασιιέ- 
νοι» προσπαθοῦμε νὰ τὰ ἐξηγή- 
σωµε μὲ τὶς πιὸ ἀπίθανες καὶ 
παράδοξες (καὶ παράλογες) ἕρ- 
μηνεῖες, ποὺ τὶς ἔχομε πάρει ἀπὸ 
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τοὺς ἀπὸ καθέδρας ψυχολόγους, 
(ποὺ κάνουν ψυχολογία χωρὶς 
ψυχή), ἀπὸ τὸν φύθο μήπως μᾶς 
περάσουν γιὰ ἀμόρφωτους ἢ ἆ- 
φελεῖς. 

Καὶ τώρα, προχωροῦμε, γιὰ 
νὰ ποῦμε ὅτι τέτοιες καὶ ἄλλου 
εἴδους ἀποδείξεις γιὰ τὴν ἐπιθίω- 
σι τῆς ψυχῆς μετὰ τὸν θάνατο 
ἔχομε πολλές, Ὑπάρχουν δράμα- 
τα καὶ ὄνειρα προγνωστικά, που 
να πολλὲς φορὲς ἀλληγορι- 

Ὑπάρχουν καὶ ὄνειρα ἱστο- 
ΝΙΝ ᾿Αλλὰ ἐμεῖς ἀπὸ προχατά- 
ληψι (εἶναι οἱ ἐπιστημονιχές µας 
προλήψεις) τὰ ἀπορρίπτομε ὅλα 
καὶ κυττάζοµε μὲ. συγκατάθασι 
τοὺς ἀφελεῖς ποὺ τὰ πιστεύουν, 
"ὰς εἶναι... 

Θὰ προθληθῆ; ὅμως τὸ ἐρώτη- 
μα: ὥστε τὰ ἄθλα, σὰν τὶς ψυχές, 
μόνο σὲ ὄνειρα χαὶ σὲ ὁράματιι 
μποροῦμε νὰ θλέπωμε»᾿Λσφαλῶς 
ναί, διότι ἄλλως θὰ ;τὰ’ θλέπαιε 
καὶ Ἐύπνιοι. Χρειάζεται ἴσως. γι᾿ 
αὐτὸ κάποια χαλάρωσι τοῦ νευ 
ρικοῦ συστήµατος, κάποια παθη- 
τικότης τοῦ νοῦ, ποὺ. συμθαίνουν 
κατὰ τὸν “ὕπνο, Στὸ προχείμενθ 
ἄλλως τε ἔχει ἐφαρμογὴ (καὶ 
ποῦ δὲν ἔχει;).. ἐκεῖνο ποὺ εἶπε 
ὃ Παρμενίδης: ΄ «Τὸ ὅμοιον διὰ 
τοῦ ὁμοίου γιγνώσχετάι». 

;δῶ ὅμως χρειάζεται Χάποίά 
ἀποσαφήνισις. Ὅλα τὰ ὄνειρα 
δὲν προέρχονται ἀπὸ ἐπικοινωνί- 
ες τῆς ψυχῆς µας μὲ ψυχὰς ποὺ 
ἔζησαν ἄλλοτε, οὔτε ὅλα εἶναι 
προγνωστικά, ἀλληγορικὰ ἢ ἵστο- 
ρικὰ τῆς ψυχῆς μας. Τὰ περισ- 
σότερα ὄνειρα ὀφείλονται σὲ αἴ- 
τια ὀργανικὰ ἢ εἶναι προέκτασις 
τῶν σκέψεών µας τῆς ἡμέρας ἢ 
τῶν συναισθημάτων µας. ᾿Ανάγκη 
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λοιπὸν νὰ γίνεται προσεκτικὴ διά- 
Χρισις στὰ ὄνειρα ποὺ θλέποµε. 
Ναὶ τώρα ποὺ ἀρχίσαμε τὸ 
θέμα ἂς προσπαθήσωµε νὰ τὸ ἐ- 
Ἑετάσωμε καὶ λίγο... φιλοσοφικά. 
Δὲν θὰ προσφύγωμε θέθαια στὴ 
σύγχρονη φιλοσοφία, ποὺ δὲν δί- 
δει λύσι στὸ πρόθληµα τῆς ψυ- 
χῆς. καθὼς εἴπαμε. Θὰ ἐπικολε- 
σθοῦμε ὅμως “Ἕλληνας φιλοσό- 
Ἄν, μας). ον. 
φους τῆς ἀρχαίας ἐποχῆς, ἀπὸ 
τὰ σωζόμενα τῶν ὁποίων φωτί- 
ζεται τὸ πρόθληµά µας. Φιλοσό- 
Φους ποὺ ἀνῆκαν στὰ ἀρχαῖα Μυ- 
στήρια ἢ ποὺ ἦσαν ἐπηρεασμένοι 
ἀπὸ τὶς ἐσωτερικὲς γνώσεις. Πῶς 
ὅμως τὰ ἀρχαῖα Ἀυστήρια, πῶς 
οἳ ἐσωτεριχκὲς παραδόσεις ἔρρι- 
πταν τὸ φῶς τῆς γνώσεως σὲ 
τέτοιου εἴδους προθλήματα, γιὰ 
τὰ ὁποῖα ἢ ἐξωτερικὴ γνῶσις δὲν 
βοίσχει λύσι; Ἡ ἀπάντησις εἶναι, 
καθὼς νομίζομε, ὅτι τὰ πραγμα- 
τικὰ Ἀ]υστήρια εἶχαν καὶ ἄλλες 
πηγὲς γνώσεως, ὑψηλότερες. 
λὲν περιωρίζοντο στὶς δικές μας 
πηγές, ποὺ εἶναι ἡ ἐμπειρία στὰ 
ὑλικὰ πράγματα καὶ τὸ συνηθι- 
σμένο ἀνθρώπινο λογικό. Καὶ ἔ- 
τσι. ἐξηγοῦνται πολλὲς γνωστικὲς 
κατακτήσε. Ξ τῆς: ὀρχαιότητας, 
τὶς ὅποῖες πολὺ ἀργότερα ἀπέ 
χτησε. ἣ'. ἐπιστήμη. Οἱ Πυθανό- 
ῥειοί π.χ. ἐγνώριζαν, χωοις νὰ 
ἔχουν τὰ δικά µας ἐπιστημονικα 
µέσα, ὅτι τὸ πλανητικό µας σύ- 
στηµα εἶναι ἡλιοκεντρικό, ὃ δὲ 
Δημόνριτος ἤξευρεν ἀπὸ τότε τὴν 
ἀτομικὴ σύστασι τῆς ὕλης. 
Πῶς ὅμως φωτίζεται τὸ πυό- 
θληµα τῆς ιμυχῆς ἀπὸ τὶς ἔσωτε- 
ρικὲς γνώσεις τῆς Ἑλληνικῆς ἀρ- 
χαιότητος; Αὐτὸ θὰ ἐξετάσωμε: 
Οἱ ἀρχαῖοι λοιπὸν φιλόσοφοι ἐ- 
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δόξαζαν ὅτι ἡ μυχὴ εἶναι πρᾶγ- 
μα. τῆς Φύσεως ὄχι ἀόριστο, ἆλ- 
λὰ συγκεκριμένο, Εἶναι δηλαδὴ 
πρᾶνιια οὐσιαστικό, ποὺ ὑπάρχει 
ἀντικειμενικά, φύσεως «σωμιατι” 
κῆς», καθὼς ἔλεγαν οἵ Στωικοί. Ὁ 
δὲ Λημύχριτος ἰγραιμε ὅτι «ἡ ψυ- 
χὴ εἶναι ἄτομον.  σᾳαιρικόν, ᾱ- 
μοιον πρὸς τὰ ἄτοισ τοῦ πυρος». 
᾽Ατοπικὴ λοιπὸν ἢ ψυχἠ, δὲν τέ- 
ανετα, δὲν χωρίζεται σὲ μέρη. 
Γι αὐτὸ εἶναι ἀθόονατη, νι’ αὐτὸ 
δὲν διαλύεται μετα. τὸν θάνατος 
χα]ὼς διαλύεται τὸ ὑλικό μας 
σῶιια, 

᾿Αλλὰ τὸ θέιια πρέπει νὰ τὸ ε- 
ἕετασωμε θαθυτερα.. Νατα. τὶς 
ἀντιλήψεις λοιπὺν τῶν πυθαγορ.ί: 
ων, "ἴσα στὴ Φισι ὑπαρχουν. δυὺ 
εἰδῶν τουφές, οἳ ὑλιλές. ποὺ εἶ 
ναι σύνθετες, διοτι ἀποτελοῦνται 
ἀπὸ πλῆθος ἀτόιιων, καὶ οἳ ἁπλες, 
ποὺ ἀποτελοῦνται ἀπὸ ἕνα μόνον 
ἄτομο, Οἵ πρῶτες, οἳ σύνθετες, ο 
ὕλιλες, συντίθενται καὶ ἀποσὺν- 
τίθενται, ὑπόχεινται΄ στὸν νόμο 
τῆς «ιλοτήτος καὶ τοῦ νείρους, 
(συνθέσεως: καὶ ἀποσυνθεσιωτ) 
καθὼς ἔλεγεν ὁ Ἰλιπεδοχλῆς. Οἱ 
δὲ δεύτερες, οἷ ἁπλες, σὰν τὴν 
αρυχή, ἀποτελοῦνται ἀπὸ ἕνα ᾱ- 
τομο.. νι. αὐτὸ εἶναι, ἄφθαρτες, 
δὲν ἀποσυντίθενται. χι 
λοιπον, σὰν πορφὴ ἁπλῆ, εἶναι 
ἄφθαρτη, ἀθάνατη. ᾿;ὗτσι τὸ 
δόνιια τῆς ἀθανασίας τῆς ψυχῆς 
αἰτιολογεῖται φιλοσοφιρὰ καὶ παύ- 
ει νὰ εἶναι δόγιια. 

Οἵ πυθαγόρειοι ἔλεγαν ἀκόμη 
γιὰ τὴν ψυχὴ ὅτι αὐτὴ εἶναι ποὺ 
δίδει τὴν χίνησι στὸν ἄνθρωπο 
καὶ γιὰ τοῦτο σὰν χωρισθῆ ἀπὸ 
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τὸ σῶμα, τὸ σῶμα πεθαίνει καὶ 
ἀποσυντίθεται σὰν μορφὴ ὑλική, 
σύνθετη ἀπὸ πολλὰ ἄτοιια. 

Λέγεται ὅτι ὁ Πυθαγόρας ὥρι- 
σε τὴν ψυχὴ σὰν «ἀριθμὸν ἕαυ- 
τὸν κινοῦντα», ὃ δὲ ᾿Λχαδημει- 
γὸς Ἐενοκρότης ἐπαναλαμθάνει τὸ 
- . - ο . ’ ἢ 
ἴδιο, χαθὼς. μᾶς θεθαιώνει ὃ 
Πλούταρχος. στὸ ἔργο του περὶ 
τῆς. ἐν Τιιιαίῳ ψυχολογίας: «Τῆς 
ψυχῆς τὴν οὐσίαν ἄριθαον αὐτὸν 
δα. ε - ͵ ε , 
ὑκρ ἑαυτοῦ χινούμενον». Ὁ δέ 
Θαλῆς ἀπεφήνατο πρῶτος τὴν 
ψυχὴν φύσιν ἀεικίνητον ἢ αὐτο- 
κίνητον» (᾿Λετίου, συναγωνὴ ᾱ- 
ῥεσκόντων). 

[τὰ νὰ ἀνακεφαλαιώνωιε, λοι- 
πὸν, τώρα τὰ ὅσα εἴπαιε γιὰ τὴ 
(ιλοσοφικὴ- οτήθιξι τοῦ τὶ εἶναι 
6 τ » 4 
η ψυχὴ, ἐπαναλαιθάνομε ὅτι, 
κατὰ. τὶς 'ἔσωτεριμες ἀντιλήψεις 
τῶν ἀρχσίων φιλοσόφων, ἢ ψυχη 
εἶναι πρᾶγιια τῆς Φύσεως ἄυλο, 
ἆλλα οὐσιαστικό, δηλαδὴ ὑπάρχει 
ἀντικειιιενιχὰ, ἀθάνατο, διότι σὰν 
μορφὴ. ἁπλῆ. δὲν ἀποσυιτίθεται 
καὶ τελος εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ζωυ- 
ποιεῖ τὸν ὄνθρωπο, διότ: τοῦ δί- 
δει την χίνησι. 

΄Η ψυχολογία ὅμως τῆς ἔσωτε- 

Ξ ὶ ος 
ρικῆς φιλοσοφίας εἶναι πολὺ πιὸ 
ἐντεταιενη. Ἠξετάζει καὶ «ολλ 
ζητήματα πιὰ τὴν ι ψυχή. Τὸ πῶς 
Ειφανί ζεται μπέσα. στὴ Φύσι ἀπὸ 
τὶς οὐσίες της, -δηλαδὴ τὸ πῶς 
γεννᾶται, ποία εἶναι ἢ ἐξελικτικὴ 
τροχιά τὴς (διότι σὰν ποᾶγιια καὶ 

5 - ο Ν 
αὐτ] τῆς φύσεως ὑπογτιται. στὸν 

’ κος Ἐ; ΗΝ 4 ο 
παντοδύναμο νόμο. τῆς ἐξελίξε- 
ως) καὶ ποῖον εἶναι τὸ πελλον 
της. Ληλαδὴ τὸ «πόθεν ἔρχεται 
καὶ ποῦ ὑπάγει». 
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Δὲν εἶναι ἀνάγκη νἆσαι ὁ καλλίτερος στὸ εἶδος σου ἐκεῖ ποὺ θὰ 
ἐπιδοθῆς, Αν ξέρης π.χ. νὰ ζωγοαφίζης ὑποφερτά, μὴ σὲ σταμα- 
τήση στὴ δημιουργία σου ἢ σκέψις ὅτι πρὶν ἀπὸ σένα ἔζησε ἕνας Μι- 
γοὴλ "Άγνελος κι ἕνας Ραφαήλ. 

Εἶδες ποτὲ τὸν σπίνο νὰ σωπαίνη διότι ὑπάρχουνε τ᾽ ἀηδόνια; 

Εἶδες τὸ χαιιοιῆλι νὰ μὴν φυτρώνὴ ἐπειδὴ ὑπάρχουν νάρκισσοι; 

Πάντα ὑπάρχουν ἄνθρωποι ποὺ κι ἀπὸ μᾶς, τοὺς τόσο μικρούς, 
«κόμη χαμηλότερα στέκουν. 

Πάντα κάποιος θἄχη νὰ ὠφεληθῆ ἀπὸ τὴν προσφορά σου χι ἐσὺ 
ὦπ᾽ αὐτὴν κάποιου ἄλλου. 

λιδάξου ἀπὸ τὴ Φύσι τὰ δικαιώματα καὶ τὶς ὑποχρεώσεις σου, 
μάθε νὰ θοίσκης τὸν δρόμο σου, 

κ 

“Όσον κι ἂν ἀγαπᾶς τὴν δικαιοσύνη, τὴν πῆς ποτὲ «ἐγὼ εἶμαι δί- 
καιος ἄνθρωπος». [Εἶναι πολύ; 

Τὸ περισσότερο ποὺ θά νποῤοῦσεςξ νὰ πῆς, εἶναι: «προσπαθῶ νὰ 
εἶμαι δίκαιος ἄνθρωπος». 

Εἶναι ἀνθρώπινος Χανόνας, νὰ μὴν αποροζμε νὰ θῥοῦιιε τὸν σω- 
στὸ μέσο ϑρόμο ἀνάμεσα; στὴν χαλώσύνη΄ μας ναὶ στὴν αγία κας. 

᾿Αϕοῦ/λοιπὺν ὑπωσδήποτε θὰ ὑπεοθάλωμε, καλλίτερα ἢ ὑπτερθο- 
λή µας νἦναι στὸ καλό, ἂν μποροῦμε, 

κ 


Οἱ γονεῖς ἔχουνε ὑποχρέωσι ἀπέναντι στᾶ παιδιά τους. 

Μιὰ ὑποχρέωσις χωρὶς ἁοριο, ἀτεχείωτη. Ὑποχοέωσις στοργῆς, 
φροντίδος. ἀγάπης, αὐταπαρνήσεως. 

Ὃ γονιὸς ποὺ δίνει, καὶ τὴ ζωή του γ.α τὸ παϊδί του, δὲν χάνει 
τίποτα περισσότερο ἀπὸ λεῖνο ποὖναι, αὐτργόητο. Ἀπὸ τὴν ὥρα ποὺ 
νίνεσαι γονιός, πρέπει νὰ περνᾶς ἐσύ, σὰν ἄτομο, σὲ δεύτερη μοῖρα. 

Ἡ πρώτη ἀγάπη σου νἆναι τὸ παιδί σου. 

Τὸ παιδὶ ἔχει ὑποχρέωσι στοὺς γονεῖς, ὕποιοι καὶ νἆναι αὐτοί, 
διότι τοὔδωσαν τὰ στοιχεῖα τῆς ὀργανικῆς κατασχευῆς. 

Τὸ ἂν στὴν ὑποχρέωσι αὐτὴ τοῦ παιδιοῦ, θὰ ὑπάρχη χαὶ ἀγάπη 
γιὰ τοὺς γονεῖς, αὐτὸ ἐξαρτᾶται ἀπὸ τὸ ἂν ἐκεῖνοι ὑπῆοξαν καλοὶ 
Ὑονεῖς. 

“Όταν συναντᾶιιε αὐτὸ ποὺ ὀνοιιάζοιε «παιδιοῦ ἀχαριστία», ἴσως 
θἄπρεπε νὰ φάξωιιε νὰ θροῦμε τὸ αἴτιο σ᾿ ἐκεῖνο ποὺ λέγεται «γονιοῦ 
ἀναξιότης». 
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Γῖναι γελοῖο νὰ πιστεύωμε, ὅτι τὰ παιδιά µας, μᾶς ἀνήκουν, 

Τὸ μόνο πρᾶγμα ποὺ ἀληθινὰ μᾶς ἀνήχει εἶναι ἢ ἀτομική µας 
ιρυχή. 

Ἀ 

Κάθε ἕνας φέρνει µέσα του στοιχεῖα ἀνεξάρτητα ἀπὸ χρωμο- 
σώματα καὶ ὀφθαλμοφανῆ κληρονομικότητα, 

ΝάὈε ἀτομικότης κουθαλάει τὸν πυρῆνα τῆς τελείως Ἑεχωριστῆς 
ταυτότητάς της. 

“Όσο περισσότερο ἀπηλλαγμένες: ὠφελιμισμοῦ εἶναι οἱ ἐνέργειές 
σου, τόσο δυνατώύτερος εἶσαι στὴν ψυχικὴ δομή σου. 

Φρόντισε νὰ μπορέσης, κάποτε, ν᾿ ἀγαπᾶς τοὺς ἄλλους, χωρὶς 
νὰ περιµένης γιὰ πληρωμὴ τῆς ἀγάπης σου νὰ θρῆς μιὰ ὑποιαδήπο- 
τε θρήθεια, ἕνα κάποιο στήριγμα, μιὰ ὠφέλεια ἢ μιὰ ἀνοχή. 

Τοῦτο ἅμα καταφέρης, θἄχης τὴ θεθαιότητα τῆς δύναμής σου. 

Οἱ δυνατοὶ δὲν χρειάζονται ἀνθρώπινα στηρίγματα, δὲν κατα- 
δέχονται ν᾽ ἀγοράσουν τὴν ἀνοχή, ἀδιαφοροῦν γιὰ τὸ τὶ σχέπτονται 
οἱ ἄλλοι, δὲν δωροδοκοῦνε αἰσθήματα, 

᾿Αχόμα, δὲν καταδέχονται νὰ χάνουν ἐμπόριο κι ὑπολογισμὸ πά- 
νω στὸ ὁσιώτερο ποὺ διαθέτουν, τὰ αἰσθήματα. 

Ἀ 

Τῖναι προσθλητικὸ γιὰ τὴν ἔννοια «ἄνθρωπος» νὰ ὑπάρχουν µε- 
οικοὶ ἐκπρόσωποί της, ποὺ χωρὶς νὰ χοχκινίζουν ἐπιτρέπουν στὸν ἑαυ- 
τό τους νὰ ὑπηρετοῦνται ἀπὸ ἄλλους. 

Αὐτὸ συγχωρεῖται, γίνεται μάλιστα καὶ. δικαίωµα, ὅταν κανεὶς 
εἶναι ἀνάπηρος, ἄρρωστος, πάντως χατὰ ὁποιοδήποτε τρόπο µειονε- 
πτῶν ἢ ἐν ἀδυναμία διατελῶν. Σὲ κάθε ἄλλη περίπτωσι, εἶναι αἶσχ ύ- 
νη κατὰ τοῦ ἀνθρωπισμοῦ, 

κ 

“Ο,τι περισσεύει σ᾽ ἕναν ἄνθρωπο, ἀνήκει δικααύ.ατι σ᾿ ἐκεῖνον 
ποὺ τὸ στερεῖται. 

Ἰρὰν οἱ ἄνθρωποι καταργοῦσαν τὸ 1}5 τοῦ περιττοῦ ποὺ καθημε- 
ρινῶς καταναλίσχουν; δὲν, θὰ ὑπῆρχαν πένητες στὸν πλανήτη. 

Μάθε νὰ ζῆς, σὰν ξαφνικὰ νὰ ἐρήμωσε ἣ γῆ ἀπὸ ἀνθρώπινες πα- 
ρουσίες, ἐνῶ οἱ δυσκολίες καὶ τὰ θάσανα, ἀπύτομα πλήθυναν. Λιδά- 
Έου το ἔγκαιρα, διότι καμμιὰ φορὰ συμθαίνει νὰ βρεθῆς σὲ ἀπόλυτη, 
τρομαχτικὴ ἐρημιά, ζώντας μέσα στοὺς κόλπους τῆς πολιτισμένης χοι- 
νωνίας, τῆς φιλόστοργης οἰκογενείας, 

Λιδάξου το ἔγχαιρα γιὰ νὰ μὴν αἰφνιδιαστῆς. 

“Ὅιτι χι ἂν γίνη, ὅ,τι καὶ νὰ πάθης, μένει παρήγορη ἢ σχέψις, 
τὸ ὅτι οὐσιαστικὰ κανένας καὶ τίποτα δὲν μποροῦν νὰ ἐξαφανίσουν 
τὸ φυχικό σου εἶναι. 

«Τὸ μὲν σῶμα δύνανται ἀποχτενεῖν, τὴν δὲ ψυχὴν οὔ...» 


ΜΙΝΙΟΝ ΚΟΥΡΜΟΥΔΗ 
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ΤΟ ΕΝΣΤΙΚΤΟΝ 
ιαὶ ἡ σχέσις πρὸς τὸν νοῦν 


Ὑπὸ ΕΥΑΓΓΕΛΟΥ ΑΡ, ΤΣΙΤΣΩΝΗ 


Ὃ πρωτόγονο: ἄνθρωπος διὰ 
τὴν διατήρησιν τῆς ζωῆς του ἧτο 
ὑποχρεωμένος νὰ ἀντ'μετωπίση 
δυσχόλους συνθήκας καὶ νὰ λύ- 
ση σοθαρώτατα ζητήματα. ᾿Η 
ξασφάλισις τῆς ἡτυχίας τοῦ, τῆς 
στέγης, τῆς διατροφῆς, κ.λ.π., 
πχρουσίαζον πάντοσε ἀνάγκας, 
αἱ ὁποῖαι ἔπρεπε νὰ. ἱκανοπονη- 
θοῦν. Παρατηρήσεις αἱ ὁποῖαι ἔ- 
γιναν ἐπὶ τῶν μορφῶν,. τὰς, ὅ- 
ποίας ὁ ἀνθρώπινος βίος ἔλαθεν 
ἀνὰ τοὺς αἰῶνας, ἀπεκάλυψαν, 


ὅτι ἓν ἀκαθόριστον συναίσθηιια 
ἐπλανᾶπο εἰς τὰς ψυχὰς ' τῶν 


πρωτ τογόνων ἀνθρώπων. Τὸ συῦ- 
αίσθημα τοῦτο ἐξε δηλοῦτο ὡς ΗΝ 
ὁρμὴ πρὸς τὸ κοινωνεῖν. Ἢ ὗ 
παρξις τῶν συνθηκῶν τούτων, Ἡ- 
τοι αἱ πρὸς συντήρησιν τῆς ζωής 
παρουσιαζόμεναι ἀνάγκαι. καὶ τὸ 
εἰς τοὺς πρωτογόνους ὑπάρχον 
ἔνστικτον τῆς χοινωνεκόπητος, ᾱ- 
δυμιούργησε τὴν ἕνωσιν τῶν ἀτό- 
μων εἰς ὁμάδας, κοινότητας καὶ 
πολιτείας. 

Ἡ ἔννοια αὕτη τῆς ἑνώσεως 
μρανίζεται κατὰ διάφορα στά- 
ια τῆς ἐξελίξεως τοῦ ἀνθρώπου 
μὲ διάφορον μορφήν, ἀνάλογον 
ὅμως πάντοτε μὲ τὴν ψυχικὴν 
αὐτοῦ ἀνάπτυξιν. Τὸ ἔνστ'κτον, 
ἥτοι ἢ φυσικὴ τάσις πρὸς ὧῃ:- 
σμέγην κατεύθυνσιν, τὸ ὁποῖον ἐ- 


ο Ον 


προχάλεπε καὶ τὴν ἐν τῇ κοινω- 
νίᾳ συμβίωσιν τῶν ἀτόμων, πρέ- 

εἰ ἰδιαιτέρως νὰ ἐξετασθῆ. Ἡ 
σποηδαιότης χὐτοῦ εἶναι σοθαρά, 
καθ ὅσον δι᾽ αὐτοῦ ὁ ἄνθρωπος 
τείνει πάντοτε νὰ ὀργανώση τὴν 
ζωήν του πλησίον ἄλλου, παρὰ 
τοῦ. ὁποίου νὰ. καρπωθῆ, ὅ,τι ἢ 
φύσις -δὲν- τοῦ. παρεχώρησε. 

Ὥς, ἐκ τῆς φύσεως, ἐκ τῆς 
ὑποίας καὶ προέρχεται τὸ ἔνστι- 
χτον τοῦτο, ἔχει προορισμὸν νὰ 
διατηρήση, τὴν ἀνθρωπίνην ζωὴν 
καὶ ψὰ τὴν. ἐξυπηρετήσῃη, ὥστε 
νὰ δώση τὴν ὤθηδιν διὰ ψἃ στρα- 
φῆ-ἢ ἀνθρωπίνῃ ψυχὴ πρὸς τὴν 
κατεύθυνσιν τοῦ πρρορισμοῦ της. 
Ἡ συνάφεια" τῶν δύο (φύλων, 
διχιώνισις τοῦ ἀνθρωπίνου εἴ 
δους, τὰ συναχ:σθήινατα τοῦ κα- 
λοῦ, τοῦ ὡραίου, τοῦ ὠφελίμου 
κ.λ.π. ἀποτελοῦν πάντοτε κοινω- 
νικὰς μάς αἱ ὁποῖαι ἐμφανί- 
ξονται χαὶ διαμορφώνουτα: μὲ 
τὴν δύναμιν καὶ τοὺς σκοποὺς τοῦ 
κοινωνικοῦ ἐνστίκτου τοῦ ἀνθρώ- 
που. Τὸ ἔνστ:κτον, τὸ ὁποῖον πη- 
γάζει ἀπὸ αὐτὴν τὴν φύσιν τοῦ 
ζῶντος ὀργανισινοῦ τοῦ ἀνθρ'ῦ- 
που, βαδίζει πάντοτε παραλλή- 
λως πρὸς τὴν ὅλην φύσιν καὶ αὐ- 


τὴν ἔχει κῃ 


ὡς προορισμὸν νὰ ἐξυ- 
πηρετήση. 


Αὕτη ἡ φύσις, τῆς ὁποίας οἱ 


ΓῸ 5ο» 
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νόμοι ἐγγυῶντα: διὰ τὴν διατή- 
ρησιν ιμᾶς ζωῆς, συμπληρώνει 
καὶ χαχθοδηγεῖ τὴν ζωὴν ταύτην, 
ἀποδεικνύουσα οὕτω τὴν ἀξίαν 
τοῦ μεγαλο υργήµατος, τὸ ὁποῖον 
ἡ φύτις παρουσιάζει ἐν τῇ ἄρινο- 


Μο; 
-- 
- 


ἵ 
νικῇ συμθιώσε. τοῦ συνόλου. 
τω οἱ φυσικοὶ νόννοι καὶ τὸ ἔνστι- 
χτον τοῦ ἀνθρώπου εἶναι οἱ δύο 
σπουδαιότερο: συν-ελεσταὶ τῇς ᾱ- 
γαπτύξεως τῆς ἀνθρωπίνης ζωῆς. 

{11 ἐξάλει φις τοῦ ἐνστίχτου ᾱ- 
πὸ τοῦ ἀνθρωπίνου γένους θὰ 


οεκάλε: μή τὴν διάλυσιν 


ο τὴν χαταστρο! φὴν, τῆς σηε- 
ρινῆς κοινωνίας, ᾿ δὲ μεταδολὴ 
τῶν νόμων τῆς φύσεως θὰ ἀνέ- 


τὴν ἐν τῇ κοινωνία ὑπάρ; 
σήμερον ζωήν... |Πιθανὸν 


νὰ ἐνεφανίζετο Νέα Ἱπατάστασις, 
ἄλλη ζωή, πάντως θὰ ἧτο διὰ: 
ορος τῆς ὑπαργο ὅσης σήμερον 


ο ,ὸ ἔνστιχτον ἀποτελεῖ 
αν ἔμφυτον ἐσωτεριχήν παρόριη- 


σιν, ἡ ὁποία ὠθεῖ τοὺς ἀνθρώ- 
ποὺς χαὶ τὰ ζῶα πρὸς ὡρ:πμέ- 
νας πράξεις, ινὲ σκοπὸν τὴν δια- 


τήρησιν τῇς ζωῆς καὶ τὴν ἀνά- 
πτυξιν αὐτῆς Νατὰ ταῦτα τὸ ἔ,- 
στιχτον, ἐφ᾽ σον ἀντλεῖ ἐκ τῆς 
φύσεως τὴν δύναμίν του, χαττη- 
θύνεται δὲ πρὸς τὰ σημεῖα τὰ ὃ- 
ποῖα ἐξυπηρετοῦν τὴν ζωήν. δύ- 
ναται νὰ θεωρηθῆ, ὅτι ἀποτελεῖ 


ἕνα ο. νόμον ἐξ ἐκείνων οἳ 
ὁποῖοι Σημιουργοῦν τὴν θείαν 


5 

Οὐσιαστιχὸν στοιχεῖον τοῦ ἐν- 
στίχτου εἶναι ἢ ἔιφυτος παρόρ- 
μησις, λέγοντες δὲ Ὕμψντος νοςῦ- 
μεν τὴν ἰδιότητα ἐκείνην, ἥτις 
εὑρίσκεται ἐν τῷ ὀργαν:τιιῷ, κα- 
τὰ τὴν γἑνεσίν του, κατὰ 
πρώτην μορφήν του χαὶ ὀφεί 


[4 


ο 


ον 
- 
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ται εἰς αὐτὴν τὴν οὐσίαν του. 
"Ἠνστιχτον νοεῖται, ὁσάχις τοῦ- 
το ὀφείλεπαι καὶ καθοδηγεῖται 


ἐκ τῆς φύσεως τοῦ ὀργανισινοῦ 
καὶ δρᾷ αὐτομάτως, χατ᾽ ἄκολου- 
θίαν δὲν ὑπάρχει: ἐνστικτώδης ἐ- 
νέργεια εἰς τὰς πράξεις αἳ ὁποῖαι 


- 


χαχθοδηγοῦντα: ὑπὸ τῆς διχνοίας. 


ὃ - 


ο οἱ νόησις εἶναι ἔμφυτος ἴδ. 
της τοῦ ὀργανισμοῦ τοῦ ἀνθρώ- 


που, ἔχει δὲ τὴν αὐτὴν οὐσίαν 
μὲ τὸ ἔνστικτον. Αὕτη ἐχπληροῖ 
τὸν αὐτὸν προορ!τιιὸν διὰ τὸν 


ἄνθρωπον, ὄν ἐχπληροῖ τὸ ἔνστ:- 
χτον διὰ τὴν ζωήν. Ἢ νόησις 5- 
µως εἶναι τὸ ἀνώτερον ἐπίπεδον 

κών Ξ κ 
τλῦ ἐνστίκϑθθ. συναντᾶται ὃ 
μόνον εἰς τὸν ἄνθρωπον. Ἡ φύ- 
σις τῆς νοήσεως εἶναι Ἶ φὴς ἢ 
πρὸς τὴν ποῦ ἐνηπίχτου καὶ πρὺς 
τὴν ὅλην φύσιν, διὰ τὸν λόγον 
δὲ τοῦτον, ἀπὸ τοῦ πρωτογόνου 
ἀνθρώπου μ΄χρ' κ σημερινοῦν 
ὅπου ἢ διανόησις δὲν ὑπεισέρχει- 
ες νο, αἷς. διὰ τὴν 
συγτήρησιν καὶ παραγωγὴν τοῦ 
ἀνθρώπου, ἐχεῖ τὸ ἔνστικτον ν- 
ριαργεῖ καὶ οὕτω ἡ ζωὴ δὲν χά- 
γεται, "Ἄρα ἔνστικτον καὶ νόη- 
ες δὲν εἶναι ἀντίθετα, εἶναι πα- 
ο μὲ τὴν διαφοράν, ὅπ. 
τῆς νοήσεως εἶναι δυ- 

αὐτῆς μὲν φύσεως, 
ου. 


ω- 


νάµεις τῆς 
 ἀνωτέρου ἐπιπέδ 

Δὲν πρέπει ὅμως νὰ ιᾶς πα- 
ραπλανᾶ, ὅτι, ἐπειδὴ ἡ νόησις 
εἶναι ἔμφυτος ἰδιότης τοῦ ὀργανι- 
σινοῦ τοῦ ἀνθρώπ που, εἶναι ἐπίσης 
ἔμφυτοι καὶ ξεις αἱ προερ- 
χόμενα: ἔχ τῆς νοήσεως. ᾿Αντιθέ- 
τως, αἱ ῆς νοήσεως ἐ- 
ξαρτῶνται αὐτῆς, ὃ δναινορφώ- 
νονται πρὸς τὴν ἀνάπτυξιν τῆς 
νοήσεως χατ᾽ ἰδίαν καὶ ἐλευθέ- 


[ο] 
-- 
σι 
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ραν αὐτῆς χρίσιν καὶ χατὰ συγέ- 
πειαν δὲν εἶναι ἔμφυτοι πράξεις. 
Κατὰ ταῦτα ἡ νόησις εἶναι ἐπι- 
δεκτικὴ ἀναπτύξεως ί 
εως καὶ τείνει πρὸς τὴν ὁλοκχλ 
ρωσιν τοῦ σχαπ»ῦ της, ἐν ἀντ’θ 
σει πρὸς τὸ ἔνστυκτον τοῦ ὁποίου 
ἡ θέσις καὶ ἡ δύναμις εἶναι Ὃν 
σιχῶς καὶ σταθερῶς χαθωρισῃ 
γαι. 

Ἔκ τῶν ἐκτεθέντων προκύπτε: 
ὅτι, ἢ ἐπίδρασ.ς τῆς νοήπεως Ξ- 
πὶ τοῦ ἐνστίχτου, εἶναι μεγάλη 
καὶ σοξαρά, ὅπου δὲ ἡ νόησι κ 
χυρ!αρχεῖ, τὸ ἔνστικτον δὲν ἐξα- 


φανίζεται, ἀλλ᾽ ἀντικαχθιστάμενον 
ὑπὸ τῆς νοήτεως, περιορίζετα' 


Ῥ 
δὸν ἀλλ᾽ ἔχει ἐχτραπη τῶν Θε- 
μελιωδῶν. νόμων, τῶν κλθορ: τό»- 
των τὴν -ἁρμονίαγ τοῦ σήγπαντοςν 
τότε ἢ δύναµις τοῦ ἐνστ'χτου ᾱ- 
ἰσχυροτέρα, Χυριαρχοῦ- 


νακύπτε' 
σα δὲ ἀφανίζει τὰς πράξει» ποὺ 


δημιούργησε ἢ γόησ.-, πολλάκις 


ἑ καὶ αὐτὴν ἀχόμη. 
᾿Απὸ τοῦ. χρόνου, καθ᾽ ὃν τὸ 


2 
Ἔ 
ς 
ο 


ἔνστικτου ἥοχιτε νὰ πιέζεται 
ὑπὸ τῆς ἀνθρωπίνης διανοίας καὶ 


ἡ ζωὴ νὰ λαμθάνη χκατεύθυνσιν 

οὐχὶ μόνον τὴν ὑπὸ τοῦ ἐνστίχτου 

χχθορ:ζομένην πρὸς ἐκπλήρωσιν 
Ῥ μα ῃ 

τοῦ προορισμοῦ τῆς πυν-ηρήσεως 

τοῦ ἀνθρωπίνου 


γέ ένους, ἄρχεται ἢ ρων πρό- 
οδος, ἡ δημιουργικὴ ἐνέργεια τοῦ 
ἂν νθρώπου. 


Ὅμως ἡ μὴ ἀλάνθαστος πο- 
ρεία τοῦ ἀνθρωπίνου πνεύματος 
πρὸς τὴν κοινωνικὴν πρόοδον, 
ἕνεχα τῆς ἀνεξελίχτου χαταστά- 
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μὴ κατάλληλος ος 
δυνατὴ ἐπίδρασις 


σεως αὐτοῦ, ἡ 
σκόπ'ινος καὶ 

ἐπὶ τῶν ἀνθρωπίνων ἐνστίχτων 
καὶ τῶν λοιπῶν φυτικῶν ὃ δυνάνις- 
ων, ἐστοίχ:σε πολλὰ εἰς τὴν ἀν- 
θρωπότητα. 


Ἡ προσπάθεικ τῆς ἐπεμθάσε- 
ως τῆς διανοίας, παρασορομένης 
ἀπὸ τὴν ἐπιθυμίαν νὰ δηµιουρ- 
γήπη ταχήτερον ἀποτέλετιια ὥστε 
νὰ ἐξασφαλι πθῆ ζωὴ ἄνετος καὶ 
διναλή,, ἔχει ὡς ἀποτέλεσ'ια πολ- 
λάχις νὰ παχρεκκλίνη ἡ ἀνθρωπί- 
νη προσπάθεια σοθαρῶς τῆς προ- 
διαγε γραμμένης τροχιᾶς ὑπὸ τῶν 
νήμων τῆς φύσεως. Τὸ ἀποτέλε- 
σικ αὐτῆς τῆς ἐπειιθάτεως εἶναι 
ἄμεσον καὶ ἣ χακῶς χρησ'μο- 
ποιηθεῖσα ἢ παρχθ'ατθεῖσα φυσ'- 
κὴ, δύναμις ἐπέρχεται τιινωρὸς 
καὶ ἐπιφέρει τὴν καταστροφήν. 

Νατόπιν. τῶν ἐκτεθέντων δὲν 
πρέπει νὰ  ΄ τι. ἢ Ῥυσι- 
κὴ ρμονία ἔγει διαταρχχθῆ μό- 
ον εἰς τοὺς ἀνθρώπους: Ταῦτα 
λαμθάνουν χώραν καὶ εἰς τὴν /ε- 
χρὰν φύσιν καὶ εἰς τὴν, ἔνϑυγων 
μη ἀνθρωπίνην τοιαύτην (κατα- 
στροφὴ τῶν 6ράχων-ὑπὸ τῆς ϑα- 
λάσσης, θανάτωσις τῶν μ:κροτέ- 
ρων ζώων ὑπὸ τῶν μεγαλυτέρων 
κ.ᾱ.). Διῤοτθν λόγον αὐτὸν ἡ 
ιξὺς τῆς τωῆς πρέπει νὰ χρη- 
τὰ ποῖα θὰ 


ἀκάμπτους καὶ αὐστηρὰς ἐπιτα- 
γὰς τῆς φύσεως καὶ οὕτω ὃ κό- 
σιιος θὰ γνωρίζῃ συνεχῶς νέας 
μορφάς, αἴτι ἐν τῷ συνόλῳ 
των θὰ ἀποτελοῦν πάντοτε νέας 
προόδους. 
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χμ ΝΣ ΚΟΠ 
νά πας κια 


κάν 


Ο «ΠΑΙΔΙΚΟΣ ΚΟΣΜΟΣ» 
Δεπτομέρειαι ἀπὸ τὸ ἔργο τοίχου «Πόλεμος καὶ Εἰρήνη» 


Τί ὀφεΙλομε ΩΣ ΣΠΟΥΔΑΣΤΑΙ 
ΤΗΣ ΑΡΧΑΙΑΣ ΣΟΦΙΑΣ στὸ παιδί; 


Ὑπὸ σΕΒΞΙΕ Β. ΜΟΑΙΗΙΞΤΕΗ 
Της Απιθτίοθη Τπθοβορ[ῖδί 


1969 


ΤΙ ὀφείλοιε ἐμεῖς, ὡς σπου- 
δασταὶ τῆς ᾿Αρχαίας Σοφίας, νὰ 
κάνωμε γιὰ τὸ παιδί; Ὅ ΜαΠΙΥ 
Πα! εἶπε: «Όταν ἐξυπηρε- 
τοῦμε τὸ παιδί, ἐξυπηρετοῦμε ὅ- 
λο τὸ μέλλον, ὅταν ἁπεταχμιεύωως 
ἱκανότητες στὸ πα:δί, ἀποτανεύ- 
οµς παχγκότµ!ες ἐλπίδ δες, καὶ 
ὅταν τὸ χάνωμε ἱκανὸ νὰ ἐξυ- 
πηρετήση τὸ ἀνώτατο ἀγαθό, ἀ- 
ξίζομε τὴν εὐγνωιιοσύνη τῆς αἰω- 
νιότητος». 

Ποιὸς εἶναι περισσότερο εἷς 
θέσιν νὰ ἐξυπηρετήση τὸ πα!δ', 
ποιὸς ἔχει περισσότερα γιὰ νὰ 
ἀποταμιεύση στὸ παιδί, ποιὸς 
ἔχει περισσότερα γιὰ νὰ «χατο- 
στήση τὸ παιδὶ ἱκαγὸ νὰ ἐξυέ 
πηρετήση τὸ ἀνώτατο ἀγαθό» ᾱ- 
πὸ ἐμᾶς. τὰ µέλη τῆς Όεοτο- 


φικῆς “Εταιρίας: ᾿Αλλὰ πῶς: 
ΤΙ μποροῦμε νὰ κάνωμε; Τὶ 
πρέπει νὰ κάνωμε; 

Μᾶ- ἔχουν πῇ ὅτι, ὅταν οἱ 


Διδάσκαλοι θέλουν. νὰ γίνη μία. 
ἐργασία στὸν κόσμο, στέλλουν 
σχέψεις σχετικὲς μὲ αὐτὴ τὴν 
ἐργασία, ἀλλὰ δὲν τὶς στέλνουν 
σὲ ἕναν τόπὸ, σὲ ἕνα πρόσωπο. 
Στέλνουν τὶς σκέψεις σὲ πολλούς, 
σὲ πολλὰ μέρη: “Ετσι. ἔχαμαν 
γι᾽ αὐτὴν τὴν ἐργλδία, Μητέρες 
παντοῦ, σ᾽ ὅλο τὸν κόσμό, αἰσθά- 
νονται τὴν ἀνάγκη τέτοιων θεο- 
σοφ:χῶν µαθηµάτων Υ:χ παιδιά. 
Με ρικοὶ γράφουν µαθήµατα, ἷ- 
στορίες, ποιήματα. "Άλλο: συγ- 
κεντρώνουν ϑλικὸ ἀπὸ τὴν ἴδ» 
τὴ φι λος μας. "Ἄλλοι ρωτοῦν 
τὶ νὰ γράφουν, τὶ μποροῦν νὰ κά- 
μουν γιὰ νὰ θοηθήσουν. "Ομάδες 

σχηινατί (ζοντχι. Ἡ θεωρία μπαΐ- 
ει σὲ ἐφαρμογή. ᾿Απὸ τὸ πεί- 
ρχια ἐκπηγάζε: γνῶσις. ᾿Άσφα- 


ἐμάθαιναν στὴν 
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λῶς οἱ Διδάσκαλοι παρλκολου- 
θοῦν, θοηθοῦν, ὁφηγοῦν. 


᾿Αλλὰ χρειάζονται «αὶ ἄλλα 
περισσότερα ἐκτὸς ἀπὸ μαθήμια- 
τα. Ποιὸς δὲν σκέπ-ετα: γιὰ 
μουσικη ὅταν σχέπτεται γ.ὰ παι- 
διά; 

Μποροῦμε, ὁ ὀφεί ίλομε νὰ κυτ- 
τάξωγιε τὶς χίλι άδες τῶ, παιδιῶν. 
ποὺ" ἔχουν ἀνάγκη αὐτοῦ ποὺ 
ἔχομε νὰ τοὺς δώσωμε. Ὁ) κὀ- 
πιιό- εἶναι γεμᾶτος ἀπὸ αὐτά. 
Παιδιὰ ἐξ ἴσου ἀπριθῶς συι- 
παθη-:χχ ὅπο τὰ δικά σας καὶ 
τὰ δικά ου, ποὺ δέν πῆραν πο- 
τὸ καμιὰ φροντίδα παχιδαγωγί- 
ας. ἐκτὸς ἀπὸ αὐτὴ ποὺ οἱ ὑπερ- 
φἈρτωμένοι εἰς ἐργασίαν διδά- 
σκαλοι- τοῦ δημοτικοῦ σγολείου 
τοὺς ἔδωσαν. ᾿Αθάνατα Ἐγὼ ἡ- 
πάρχουν π{ὰ σώματά τους. Νυτ- 
τάξτε μέαᾷ στὰ μάτια τους. Ναί, 
ὃ κόσμος εἶναι. γεϊμᾶτος πα. διά, 
ποὺ δὲν παίρνουν καλα: ἃ ἠθι κὴ 
παιδαγωγίαὶ Ἂς ΕΒ ἀναζητήσω- 
μὲ, οἷς τοὺς λώσωμε τὶς ώρες µας, 
καὶ ὅσο τὸ δυνατὸν πε ρἰἩσότεοο 
μὲ ἕνα ἄξιο καὶ χαρωπὸ᾽ σύστη- 
μα καὶ ἢ ᾽Αρχαία Σοφία ἂς εἶναι 
ἡ σπονδυλική στήλη, ἡ χρυτῆ 
χλωστὴ τοῦ συστήµατος τῶν μα- 
θηµάτων.: 

Χιλιάδες ἀνδρῶν καὶ γυνα«κῶν 
θὰ πι στοπο:ήτουν τὴν μόνιμη ψ»- 

χικὴ εὐχαρίστηση, ποὺ 6ρῆκαν 
στὰ ὥραϊα παιδικὰ ποιήματα ποὺ 
παιδική τους ἡ- 
λικία. 

"Ας ο τα μπροστὰ 
στὰ παιδιὰ διαλεγιένα κομμάτια 


ἀπὸ ὅλη τὴ φιλολογία τῶν δια- 
φόρων ο. 


Τὶ καλύτερους στίχους θὰ 


ἠμποροῦσε νὰ μάθη ἕνα μεγάλο 
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ἐν ὑπάργε: μεγάλη, οὔτε μι- 
(κρό, 
γιὰ τὴν ψυχὴ ποὺ χάνε: ὅλα. 
Κι᾽ ὅπου ἔργετα: αὐτή, ὅλα τὰ 
(πράγματα εἶναι. 

Κι αὐτὴ ἔργεται πα;τοῦ. 


Ναὶ αὐτοὶ οἱ Χαριτωμ μένοι 
γοι τοῦ «Ῥαώ» ποὺ σχετὶ 
μὲ τοὺς «Ἀύχλους». 


Ἰ[ροτοῦ ἦ γη ὑφανθῆ, 
χάτω ἀπ᾽ τὰ πόδια τοῦ οὐ- 
(ρανοῆ. 
Ἰσχυρὺ Πνεῦινα, 


(Ένα, 
"Ἠρεμο, Θαυμάσιο, ]]λῆρες 


ο. 


5 ῃ 
πῆρχε ἕνα 


Ναὶ τὶ καλύτερο πο΄ημα γ:χ 
ἕνα μάθημα γιὰ τὸ «Φυτιχὸ΄ Βα- 
σίλειο» ἀπὸ τὸ μεγχλειῶδες. τοῦ 
ἠογοο ΚΊ|π10}, ποὺ τελειώνει: 
Ποιήματα γίνοντα: ἀπὸ τρελλοὺς 

(σὰν ἐμένα. 
ἀλλὰ μόνον ὃ Θεὸς μπορεῖ νὰ 
(κάμη δέντρο ἕνα. 

᾿Ενθαρρύγετε κάθε πα:δὶ ;Χ 
μαθαίνη τοὺς στίγους χαὶ νὰ τοὺς 
ἀπαγγέλλη. Σιγὰ - σ'νὰ κάθε 


παιδὶ θὰ τοὺς μάθη ὅλους. Νοῦς 
καὶ Ψυχὴ θὰ σχετισθοῦν μὲ τὶς 
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Καλύτερες σκέψεις ἀνθρώπων διὰ 
μέσου τῶν διαφόρων ἐποχῶν. 
Ποτὲ δὲν πρέπε: νὰ λησμονή- 
πωμε ὅτι τὰ Ἐγὼ ποὺ ἔχουν τὰ 
σώματα τῶν παιδιῶν αὐτῶν γύρω 


µας εἶναι ἄνευ ἡλ'χία:, ἀπρο- 
: ο ος : 
σιέτρητα σὲ χρόνο, ὅπως ἐμεῖς 


τὸν γνωρίζομς. Ἐν τούτοις οὔ- 
{ πρέπει νὰ λησμονοῦμε ὅτι αὖ- 
τὰ τὰ Ἐγὼ μόνα τους δὲν μπο- 
ροῦν νὰ χάμουν τίποτε. ᾿Κμεῖς 
ποὺ ζοῦμε σὲ παλκιότερα σώμα- 
τα, ποὺ ἐμείναμε σ᾽ αὐτὸν τὸν 
κόσμον μερικὰ χρόνια περισσότε- 
ρα ἀπὸ αὐτά, πρέπε: νὰ μὴ τὰ 
ἐξασθενήσωμε ἢ τὰ πιέσωινε χχθ᾽ 
οἱονδήποτε τρόπον. 

Θὰ ποῦμϑοσ᾽ αὐτὰ τὰ παιδιὰ 
γιὰ. τὰ σώματά τους, γιὰ τὴν ἐ- 
ξέλιξή τους, στὸν χρόνο. Ἰ[ρὸ 
παντὸς πρέπε: νὰ τὰ μάθωμε νὰ 
σχέπτωγτα: μόνα τους, νὰ .Χρη- 

ελα 
σιμοποιοῦν τὰ σώματα ποὺ ἔγουν 
καὶ νὰ. ἀναπτύξουν τὶς χρυμμέ- 
νες δυνάμεις των, ποὺ περιμέ- 
νουν τὴν πλήρη χρηπηνοποίησή 
τους. 

Άν ἐργασία δὲν εἶναι ὀγ- 
χώδης, ἀλλὰ εἶναι μεγάλη. Ἔγ- 
γίζε: τὸ µέλλον, ἐνεργεῖ στὸ πα- 
ρὸν καὶ συνδέεται μὲ τὸ παρελ- 
θὸν δ.ὰ τῶν ἄνευ ἡλικίας ἐγὼ 
τῶν παιδιῶν ποὺ ἐξυπηρετοῦμε. 


«1 


αν 
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᾿Επεῖς καὶ τὰ παιδιὰ 
᾿Απὸ τὸ περιοδικὸ Τῃ6 Βεᾶοοῃ 


"Ἴσως τὸ μόνο πραγι.χτικ 
δῶρο ποὺ μποροῦμε νὰ δώσωμε 
στὰ παιδιὰ σήμερα εἶναι μιὰ ἐ- 
πίγνωσις. Ἡ ἀποθάρρυνσις μᾶς 
ἔσπρωξε νὰ νιώσωµε ὅτι δὲν εἷ- 
να; ὅλα ἐν τάξει στὸν ἠλ'κὸ χὀ- 
σµο ποὺ χτίσαμε, ἀλλὰ δὲ μὰς 


ἔκαμε νὰ νοιώσωμε τί θὰ προ; 
χύψη ἀπὸ τὴν τακτοποίησί του. 
Τὸ νὰ προσπαθοῦμε νὰ κατα” 


στρώνωμε ἢ νὰ καθορίζωµε μο- 
γοπάτια γιὰ μιὰ καινούργια ζωὴ 
σημαίνει μόνον ὅτι ἐξχκολουθοῦ: 
µε νὰ περ'πίπτωµε στὰ σράλμα- 
τα, ποὺ τόσο μᾶς ἐπτοίχισαν στὸ 
παρελθόν, νὰ σταθεροπϑ:οῦμε δη- 
λαδὴ γνώμονας καὶ ὑποδείγμα: 
τα. Εἶναι σὰν νὰ σπᾶμε διὰ τῆς 
βίας ἐκεῖνο τὸ Χέλυφος/ ὅπου τὸ 
καινούργιο γεννιέται. Ὁ Πασκὰλ 
εἶπε κάποτε ὅτι «ὅλα τὰ δεινὰ 
τοῦ ἀνθρώπου προέρχονται ἀπὸ 
τὸ ὅτι δὲν γνωρίζει πῶς νὰ χά- 
θεται ἥσυχος, ᾿Κὰν καθήμεθα ἀο- 
χκετὰ ἤσυχοιι θὰ εἴμεθα εἰς. θέ- 
σιν νὰ αἰσθανθοῦμ.: τὸ θαυμάσιο 


ου ἔχομε τὸ προνόμιο νὰ ἐγγί- 
ζωμε τὸ χατώφλ.». 

Τὰ πα:δ.4 σας δὲν εἶνα: πα'- 
δ.ά σας. 

Ενα: οἱ γιοὶ καὶ οἳ θυγατέ- 
ρες τοῦ πόθου τῆς ζωῆς πρὸς 
τὸν ἑαυτό της. 

΄Ἔρχοντα: διὰ μέσου σας, ἀλ- 
λὰ ὄχι ἀπὸ σᾶς. 

Καὶ μολονότ. εἶναι µαζί σας, 
ὅμως δὲν σᾶς ἀνήκουν. 

Μπορεῖτε νὰ τοὺς δίνετε τὴν 
ἀγάπη, ἀλλὰ ὄχι τὶς σκέψεις σας. 

Γ.ατὶ ἔχουν τὶς διχές τους σχέ- 
ψεις. 

Μπορεῖτε νὰ μορφώνετε τὰ 
σώματά; τους, ἀλλὰ ὄχι τὶς ψυ- 
χές τους, 

Τιατὶ οἳ ὑυχές τους; μένουν 
στὸν οἴκο τῆς. αὔριον, ποὺ δὲν 
μπορεῖτε σεῖς νὰ ἐπισκεφθῆτε, 
οὔτε ἀκόμη στὰ ὄνειρά σας. 

Μπορεῖτε” νὰ μοχθῆτε νὰ εἷ- 
σθε σὰν" αὐτά, ἀλλὰ μὴ ζητᾶτε 
νὰ τὰ κάμετε σὰν -ἐσᾶς. 


αὔριον, ποὺ γενν:έται ἀπὸ τὸ θό- Γιατὶ ἡ ζωὴ δὲν πάε: πίσω, 
ρυδο τῆς σήμερον Χαὶ' τοῦ ὁποί- οὔτε χρονοτριθεῖ σ-ὸ χθές. 
Ὰ 
Οἱ σκοποὶ τῆς Θεοσοιρικῆς “Εταιρίας 
1. - Ὁ σχηματισμὸς πυρῆνος τῆς παγκοσμίου ἀδελφότητος τῆς 


ἀνθρωπόττιτος ἄνευ διακρίσεως φυλῆς, πίστεως, φύλου, τά- 


ἕεως ἢ χρώματος. 


9. -- Ἡ ἐνθάρρυνσις τῆς συγκρπικῆς μελέτης τῶν θρπσκειῶν, τῆς 
φιλοσοφίας καὶ τῆς ἐπιστήμης. 


3.-- Ἡ ἔρευνα τῶν ἀνερμηνεύτων νόμων τῆς φύσεως καὶ τῶν 
λανθανουσῶν δυνάμεων τοῦ ἀνθρώπου. 


19609 


Ταπεινοφροσύνη 


Γιὰ τὸν ἀι πο λα, τπτ 
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ὧν 
᾿ 2Η 
εὐθὺς ἐξ ἀργῆς ου, |» 
ταπεινοφροσύνη εἶναι ἄνθος 
μόνον μέτα στὶς ΜΕ τὶς Ὁ- 
ρ'νες καὶ τελε!υμένες Φυγές. Στὸ 
στάδιο ἐχεῖνο τῆς ἁτομ'κῆς ἐξέ- 
λιξης ποὺ λέγεται πλήρωση καὶ 
ὡρίμανση. 

Μποροῦιιε ἔτσι νὰ ποῦιιε ὅτι ἡ 
ταπε'νοφροτύνη εἶναι ἡ. λυδία λί- 
θος. ποὺ ἐπάνω τής δοχ'αάξετα' 
ἢ ψυγιχὴ ἐξέλιξη καὶ ὡρίμα»ση, 
ἕνας ἀλάνθαστος δείκτης πνευινα- 
τιχοῦ καὶ ψυχικοῦ μεγαλείου, Χα- 
τασταλαγμένης σοφί ας. 

Εἶναι ἀλήθεια., ὅτι δὲν μπορεῖ 
νὰ νοηθῆ παρὰ μόνον ἔτσ' ἢ δλο- 
Χληρωμένη ἀτομιχότητα: Ντονέ- 
γη τὸν λιτὸ χιτῶνα τῆς ταπεινό- 
τητας, σὲ στάση προσφορᾶς καὶ 
ὑπηρεσίας. “Μὴ ἐπιθυμῶντας. τί- 
ποτε γιὰ τὸν ἑαυτό της, πὴ ἐπ'- 
θυμῶντας παρὰ νὰ δώτη καὶ νὰ 
ὑπηρετήση, προσφέροντας ἀπὸ 
τὸν ἐσωτερικό της πλοῦ-ο:'. Σὰν 
ἕνα δένδρο ποὺ ἐργάσθηχε κα'- 
ρό, ἀπορροφῶντας χυιοὺς καὶ δυ- 
γάµεις, νεγάλωσε, θλάστησε καὶ 
ἄνθισε, ἀποθλέποντας τὸν τε- 
λιχὸ σκοπὸ νὰ προσφέρη τὴν 
πλούσια εὐεργετικὴ καρποφορία 
του. Καὶ τὶ ἄλλο ἐκτὸς ἀπ᾿ αὐτὴ 
τὴ διάθεση γιὰ προσφορὰ καὶ ὃ- 
πηρεσία ἀποτελεῖ τὴν ἔννοια τῆς 
καθολ-κῆς ἀγάπης; 

ἠ[άνω στὴ στεῖρα γῆ τοῦ ἐ- 


ο 
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γω:σμοῦ, στὶς φλεγόμενες π 
κας τῆς ὑπεροψίας, τίποτε πη 
μπορεῖ ν᾽ ἆνθί ση καὶ νὰ Χαρπίση, 
μι οἱ ὅποιες γνώσεις κι Ἡ σοφία 
τοῦ κόσιου θὰ μένουν χωρὶς με- 
τουσίωση, ἄκαρπη, ἀνώφελα στι- 
θαγμένη σπορά. Ῥὸε εργετικὴ ἢ 6ρο- 
χὴ Ἡ ταπε ενότητα, πέφτοντας ᾱ- 
παλύνε: τὸ ἔδαφος, κάνοντας νὰ 
θλαχσ-ήση ἐπάνω του μιὰ χλωρίδα 
πρωτόγνωρη. Οἱ αἰσθήσεις τῆς 
Φυγῆς Ξανοίγοντα: ὁλοένα πρὸς 
νέους ὁρίζοντες, πρὸς κόσμους 
ἀνυποφίαστους πρίν, γιὰ ὑπη- 
ρεσία Χαὶ δράσῃ. “Ἰδωμένα μὲ 
νέα μάτια, τὰ πάντα μεταθάλλον- 
ται, ὅλχ. ἀποκτοῦν καινούργιο 
νόγμα, τὰ ταπεινὰ καὶ τὰ ἀσή- 
μᾶντχ προσφέροντα: γιὰ πολύ- 
τιμη ἐσωτεριχὴ ἐργασία. 

Στὴν ἐσωτεριχὴ πορεία τοῦ 
πνευματικοῦ ἀνθρώπου γιὰ τὴν 
χατάχτηση περ:σπό-ερης γνώσης, 
μόνον ἢ στάση τῆς ταπε:νότητας 
μπορεῖ νὰ δημιουργήση τὸ χατάλ- 
ληλο καὶ δεχτικὸ χλῖμα γιχ τὴν 
ὑψηλὴ αὐτὴ διεκδίκηση. ᾿ Στὸν 
Χρούοντα μὲ ταπεινότητα ἢ πόρ- 
τα θ᾽ ἀνοιχθῆ, ἡ ἀχτίδα τῆς 
γνώσης θὰ κὸν διαπεράση, ἢ χά- 
Ρη θὰ τὸν ἐπισκεφθῆ. Ἐκεῖνος 
ποὺ ἔρχεται νὰ ζητήση περισ- 
σότερο φῶς κλεισμένος στὸν χα- 
λύθδινο θώρακα τῆς ὑπεροψίας 
καὶ τοῦ αὐτοθαυιασμοῦ, μάταια 
θὰ κρούη τὴν θύρα. Διότι αὐτὸς 
ὁ ἴδιος ὁ θώραχάς του εἶνχι τὸ 


1965 


τεῖχος, ἦ χλειστὴ πόρτα ποὺ τὸν 
ἀπομονώνει καὶ τοῦ φράζει τὴν 
ἐπικοινωνίχ. 

; Μεγάλη, ἢ μεγαλύτερη ἴσως 
οοκυματία τοῦ πνευματικοῦ ἀν- 
θρώπου πάνω στὶς ἐπάλξεις τοῦ 
ἐγωισμοῦ. Ἡ συσσώρευση γνώπε- 
ων, [ συναίσθηση τῆς πνευματι- 
Χἲς ὑπεροχῆς, τὸν ὁδηγοῦν ἀ- 
συναίσθγστα στὸ πάθος τοῦ αὐτο- 
θαυπνασμοῦ καὶ τῆς ἀλαζονείας: 
Πολλὲς φορὲς κι᾿ αὐτὴ ἀκόινη 
ἐμφανιζόμενη ταπεινοφροσύνη, 
ν ἐλεγχθῆ τολμηρὰ στὴν προέ- 
υσή της καὶ ρίζα της, δὲν ἀπο- 
υκνύεται παρὰ λανθάνουσα µορ: 
ἐγωισμοῦ, μέσον προδολῆς 
ἐπίδειξης. 


ΘΖ 55 Ον 
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᾿Αδά]ναστο πολυκέφαλο τέρας, 
ὃ ἐγωϊσμός, καβαδοχκεῖ σὲ κάθε 
µας σχέψη καὶ πράξη. Τὸ ξεπέ- 
ράσμ. ὡρισμένων πορφῶν ἐ- 
γωϊσμοῦ, γύρω ἀπὸ τὶς ϑλιχὲ- 
ἐπιδιώξεις, δὲν μᾶς ἐξασφαλίζει 
τὴν τελική νίκη. Τὸν ὑλικὸ ἐ- 
γωϊσμὸ ἀχολουθοῦν ἄλλες ἀπει- 
ράριθμες ᾿ἀποχρώσεις. ἐγωϊσμοῦ 
πνευματιχοῦ, ποὺ ὅσο κ: ἂν τὶς 
συλλαμδάνωμξ., µέσα σ᾽ ἕναν 
προσεχτικὸν αὐτοέλεγχο πάλι 
μᾶς ξεφεύγουν καὶ μᾶς νικοῦν σ᾽ 
ἕναν ἄνισον, ἀπεγνωσμέγον ἀγῶ- 
να. 

Πολὺ συιθολικὸ σχετικὰ μ᾽ χὺ- 
τὸ εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἀναφέρει κά- 
που ὁ Καζαντζάκης, γιὰ ἕναν ὁ- 
σκητὴ ποὺ ζητοῦσε νὰ ἑνωθῆ μὲ 
τὸν Θεὸ χι’ ἔνοιωθε πὼς διαρκῶς 
κάτι τὸν ἐμπόδιζε σ᾽ αὐτό. Δὲ, 
εἶχε τίποτε πιά, εἶχε ἁπαλλαγῆ 
ἀπ᾽ ὅλα τ᾽ ἀποχτήματα ἐκτὸς 
ἀπὸ ἕνα μικρὸ ὕφασμα, ἕνα σχέ- 
πασμα γιὰ νὰ ζεσταίνη τὰ πόδ.α 
του. Σχκέφθηκε γὰ τὸ πετάξη κι᾿ 
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αὐτό, καὶ νά, ἀμέσως ἔνοιωσε 
ἐλεύθερος, ἑνώθηκε μὲ τὸν Θεό. 

Ἢ πτωχεία, ἢ ἁπλύτητα, ἢ τα- 
πεινότητα ἦταν πάντα ὃ δρόμος 
ποῦ μυστικισμοῦ, τῆς μυστικῆς 
ἕνωσης μὲ τὸν Θεῖον. 

Πρότηπο πτωχείας καὶ ταπει» 
"ότητας στὴν ἀρχαιότητα ὃ με- 
γάλος Σωκράτης. Μὲ τὴν γνω- 
στή, τὴν περίφημη φράση του, 
διακηρύττει μόνος του τὴ μη- 
δχμινότητα τῆς σοφίας του 
μπρὸς στὸ ἀπόλυτο. Καὶ στὴν εἷ- 
λικρινῆ αὐτὴ δήλωσή του πι- 
στεύει ὃ ἴδιος ὅτι ὀφείλεται ὃ 
χρησμὸς τοῦ Μαντείου τῶν Δελ- 
φῶν, ποὺ τὸν ἀνεγνώρισε σὰν τὸ» 
μεγαλύτερο σοφὸ τῆς Ἑλλάδος. 
Ξυπόλητος, φτωχοντυμένος, μὲ τὸ 
ἴδιο πάντα ροῦχο χειμῶνα ---- κα- 
λοκαῖρι, πχραμελῶντας καὶ τὶς 
οἰκογεθειχκὲς του φροντίδες, ὁ 
μεγάλος σοφὸς περνάει τὶς μέρες 
του. στὴν ἀγορά, ὅπου ἔχει τα- 
χθῆ, καθὼς λέγει, ἀπὸ τὸν ἀγ2- 
βαχῖο Δία. Ἐπεῖ, μὲς στὶς στοές, 
στὰ μαγαζιά, συζητῶντας ειὲ 
τοὺς φίλούς καὶ τοὺς συμπολῖτες 
του; γυιὸς τῆς µπίας ἐχτελεῖ 
τὴν ὑψηλὴ ἀποστολή του: Νὰ ἐκ- 
μαιεύει τὶς ψυχὲς τῶν σ'Ἀπολ:- 
τῶν τους γυιὸς τοῦ ἀγαλματο- 
ποιοῦ κατεργάζεται τὸν πιὸ πο- 
λύτιμον ἀδριάντα: Τὸν τέλειον 
ἄνδρα. 

Μήπως τὸν ἴδιον ἀδριάντα δὲν 
χα-εργάζεται μερικοὺς αἰῶνες 
τιὸ ὕστερα, σὲ μιὰν ἄλλη περιο- 
χή, καὶ ὃ Ἰησοῦς; Γυιὸς Θε- 
οὗ αὐτός, ντυμένος τὴν ἀπόλυτη 
πτωχεία, φίλος τῶν ταπεινῶν χαὶ 
τῶν πτωχῶν, περιέρχεται κι᾽ αὖ- 
τὸς τὶς ἀγορές, τοὺς ναούς, ἀπὸ 
πόλη σὲ πόλη, συζητῶντας, δι- 
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δάσχοντας, σὲ μιὰν ἐθελοντικὴ ᾱ- 


ποστολὴ --- θυσία γιὰ τὸν φι- 
τισμὸ τῆς σκοτεινῆς ἀνθρωπό- 
τητας. 

Ἰαπεινότητα --- ΠΗπωχεία, 


Ἰ]ροσφορὰ --- Ὑπηρεσία. 

Δὲν εἶναι δυνατὸν παρὰ ν᾽ ἀ- 
ναφανοῦν κάποτε µέσα σὲ κάθε 
γνήσια πνευματικὴ προσωπ'χό- 
τητα, νὰ χυριαρχήσουν καὶ νὰ 
θασιλέφουν οἱ τάσεις αὐτές: Τῆς 
ταπεινοφροσύνης καὶ τῆς πτωχεί- 
ας, τῆς προσφορᾶς καὶ τῆς ὑπη- 

, 
ρεσίας. 


Τὸ πνεῦμα αὐτό, τοῦ προσφέ- 
ροντος καὶ τοῦ ὑπηρετοῦντος πνευ- 
ματικοῦ ἀνθρώπου, συμβολίζεται 
ἀπὸ τὸν ᾿Ιησοῦ στὴ μυστιχὴ ἐ- 
κείνη τελετή, τὸν Μυστικὸ Δεῖ- 
πνο. ὅπου ὁ θεῖος Διδάσχαλος, 
μαζὺ μὲ τὶς τελευταῖες, μεγάλες 
ὑποθῆχες του, δίνει τὴν ἐντολὴ 
τῆς ὑπηρεσίας, νίπτοντας συµθο- 
λικὰ ὁ ἴδιος τὰ πόδια πῶν μα- 
θητῶν του: «᾿Αληθῶς σᾶς λέγω, 
δὲν ὑπάρχει δοῦλος ἀνώτερος 
τοῦ χυρίου αὐτοῦ, οὐδὲ ἀπόστολος 
ἀνώτερος τοῦ. πέμψαντος αὐτόν». 

Ὅσο πιὸ προχωρημένος ὃ 
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πνευματικὸς ἄνθρωπος, τόσο πιὸ 
μιχρὸς κι᾿ ἐκμηδενυσμένος σκύ- 
θει τὸ κεφάλι μπρὸς στὸ ἀπόλυτο. 

Ἡ ἐποχή µας δὲν ἔχει νὰ ἐ- 
πιδείξη τέτοιες !ιορφὲς πνευμα- 
τικῶν ἀνθρώπων. Μεγάλων μὲς 
τὴν ταπεινοφροσύνη τους, πλού- 
σιων μὲς στὴν ἀπόλυτη πτωχεία 
τους. Ιοῦ καὶ ποῦ θέδαια νὰ 
ἐξαίρεση, ἕνας μεγάλος ποὺ περ- 
γάει σὰν φωτεινὸ μετέωρο, κα- 
ταυγάζοντας τὰ σχοτάδια. Ποῦ 
καὶ ποῦ κάποιος Σδάϊτσερ, ποὺ 
βρίσκει τὴ δύναμη καὶ τὸ θάρρος 
γὰ σπάση τὰ δεσμά τοῦ Χαθιερω- 
μένου καὶ νὰ πραγματώση μὲ τὴ 
ζωή του τὰ μεγάλα ἰδανικὰ τῆς 
ἀνθρωπότητας. 

Ὃ σηνερωὸς ἄνθρωπος, πα- 
γιδεμένος ἀσυναίσθητα μὲς στὸν 
τερατόμορφο πολιτισμό του τῆς 
ὑλικῆς καὶ τεχνικῆς προόδου, 
φυλακισμένος στὴ φυλακὴ ποὺ ὃ 
ἴδιος ἔχτυσε γιὰ τὸν ἑαυτό του, 
ἀκολουθῶντας ὁμαδικὰ καὶ τυφλὰ 
ἕνα ρεύμα ὑλικῶν διακρίσεων, 
μάταιου θορύδου κι᾿ ἐπίδειξης, 
πολὺ ἐλάχιστα ρέπει πρὸς τὸ ψυ- 
χιχὸ κλῖμα τῆς πτωχείας καὶ 
τοῦ ταπεινοῦ δίου. 


Ὰ 


Χίλων ὁ Λακεδαιμόνιος ἐρωτηθεὶς τί χαλεπώτατον; Τὸ γινώ- 
σκειν ἑαυτόν, ἔφπι πολλὰ γὰρ ὑπὸ φιλαυτίας ἕκαστον ἑαυτῷ προσ- 


τιθέναι. 
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Ὁ Νεοπλατωνισμὸς 


καὶ ὁ Πλωτινος 


Ι. Ἡ παροῦσα μιχρὰ μελέτη 
Μου ἔχει ὡς κυρίαν αὐτῆς ἐπιδ.ῶ- 
ξιν ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν τήν, διὰ τῆς 
ἀναπτύξεως ἐν ὀλίγοις, τοῦ νεο- 
πλατωνισιοῦ καὶ τῆς ζωῆς νοὶ 
πῶν ἰδεῶν τοῦ Πλωτίνου, δηµ:- 
ουργίαν μιᾶς παρορµήσεως πρὸς 
μελλοντ:κὴν ὁλικήν; ἢ ἔστω με- 
ρικὴν χαταχτόπ’'σιν,. ποῦ. μὴ, ἀσχο- 
ληθέντος μὲ τὸ θέμα ἀναγνώστου, 
διὰ τῆς ἐν συνεχείᾳ μελέτης; τῆς 
πλουσία: ἐν προκειμένῳ βιδλιο- 
Ὑραφίας, ἀφ᾽ ἑτέρου δὲ' τὴν ὑπο- 
γράμμισι; τοῦ γεγονότος, ὅτι ὁ 
Νεοπλατωνισμός, ὡς ἐδιδάχθη 
ὑπὸ τοῦ Μεγάλου Διδασκάλου του 
Ἠλωτύους, (ἀρχικὸς ἱδρυτής του 
"ὑπῆρξεν ὁ- διδάσκαλος. αὐτοῦ ᾿Λιι- 
μώνιος Σακκᾶς), ἔχει προφανῶς 
ἐσωτερικὴ, τὴν προέλευσ:ν καὶ 
οὕτω ὁ Πλωτῖνος-δύναται νὰ θεω- 
ρηθῆ μύστης τῆς ᾿Ἀληθείας καὶ 
πῆς μυστηρ:αχῆς προαιωνίου πα- 
ραδόσεως, ἡ ἐπανασύνδεσις 'Ἀετὰ 
τῆς ὁποίας δέον νὰ εἶναι εἷς ἐχ 
«τῷ; πλέον βασιχῶν στόχων κάθε 
πνευματικοῦ ᾽ Ἰνθρώπου. 

Ὃ μεγάλος οὗτος σκοπὸς ἔχε: 
ὡς ἄπαρα:τητον προυπόθεσιν τὴ» 
Ὑνωριιίαν µας μὲ τὸ «πιστεύω» 
τῶν μεγάλων. μυστῶν τῆς Α,- 
ρωπότητος, ὡς καὶ γενικώτερον 
μὲ τὰ ἀναπτυχθέντα φιλοσοφιχὰ 
συστήματα. Εἰδιχώτερον ἢ ἄφο- 


Ὑπὸ ΛΕΩΝΙΔΑ ΠΑΣΧΑΛΗ 


τῆς διδασκαλίας τοῦ Με- 
Ἐπόπτου τῆς ᾿Αλεξαν- 
δρείχς μεγάλως θέλει συντελέπει 
οἷς τὴν ἐπίτευξιν τοῦ ἀνωτέρω 
Ἀνησθέντος λαμπροῦ στόχου, ὅ- 

ις ὡς περιε) ὀμενο; ἔχει μίαν 
λπάνοδον εἷς τὸ) νόμον τῆς πνευ- 
µατιχόπτητος. 

"Ἀνοιμφισδητήπως, κατὰ τὴν 
γλώύμην τοῦ γράφοντος, ἢ φιλοσο- 
φία τοῦ ; [Ιλωτίνου ἔχει ὅλα τὰ 
χαραχτηριστιχὰ καὶ τοῦ Ἔσωτε- 
ρισμοῦ, διότι δὲν ἀσχολεῖται ινὲ 
τὸν φλοιό», ἀλλὰ προσπαθεῖ νὰ 
εἰσδύση εἰς τὸν πυρῆνα. Δὲν σκο- 
πεύει νὰ ἀρισή τὸ, μξλετητήν 

κ. ρε! 
της ἐπὶ τῆς περιφερείας τοῦ κύ- 
Ἅλου, ἀλλὰ τὸν χε ραγωγεῖ καὶ 
τὸ; ὁδηχεῖ πρὸς τὸ «κέντρον; αὐ- 
τοῦ, ὅπερ χέντρον συµθολιζει τὴν 
᾿Αλήθειαν καὶ τὴν Τελειότητα. 

Καὶ μό,ο, αὐτὰ τὰ ὀλίγα μᾶς 
ὑποδηλοῦ! σχφῶς τὸ γεγονὸς -, 
χβησιμότητος τῆς συλλήψεω ς τῇ 
νεοπλατωνικῆς σκέψεως, ἥτις δη 
ἔχει τὸ; ξηρὸν διδασκαλικὸν ἢ 
σχολαστικὸ) χαρακτῆρα, ἀλλὰ 
ἐμπνέεται ἀπὸ πίστιν πρὸς τὸν 
Θεὸν καὶ δὴ ὡς σύμβολον τῆς 
αἰωνίας οσταλγίας τοῦ ᾿Ανθρώ- 
που, ἀπὸ ὑπέροχον λυρικὴν διά- 
θεσιν χαὶ Ιεγαλειώδη δηµουρ- 
γικὴν φαντασίαν. Πολλοὶ ἐοευ- 
νηταὶ ἐθεώρησαν τὸν Νεοπλατω- 


μοίωσις 
γάλου 
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τόπου τῆς χατα- 
οι ὥς τὰ ο 


Ξ 
Ξ 
τα. 


Τὶς τὸν Ἡπλπεωνοιν δε- 
σπόξει ἡ ἀντίληψις, µετα- 
ξὺ τῶν ᾿Ανθρώπων ἆδε ελφι κὴ ᾱ- 
γάπη δὲν εἶναι ιἰα συνέπειχ τῆς 
ἐξωτερικῆς αταθμιζομένης καὶ 
Ἆτι ἠλωμένης ἠθικῆς, ἀλλὰ ἕνα 
ἐδοιένον πραγματικὸν γεγονὸς 
αιτέρω ἕνας πρόπος, 
σον, ποὺ ὁδηγεῖ κατ ος 
τὴν νον. τῆς ἄντ 
᾿λληθε ΤΠ ΠΝ 
τ, κῶς ὁ ΠΡ οπίνας, θὰ 
νὰ τὸ πᾷ 
ον, συγισταμένην ε 
τὰς ΤΩ πο ἐρωτ χποχρί σεις 
«Διατί δέον ν᾽ ἀγαπῶμεν τοὶ 
συνανθρώπους μας: «Ἀιότι ὅλο 
εἴμεθα τὰ ἀπειροελάγιστα τιιήμα- 
τα ἑνὸς παγχ 
«Ποῖος εἶναι ἀπώτερος σκοπὸς 
µας» «Νὰ συνενώσωμεν τὰ --- 
μάχ:α τοῦ δ.εσπασιέγου. ΙΙ;εήμα- 


γω 


3 
ο 
ωέε 
“- 


περ 


3: Οὐον 


τανκ οσο 
πο Ὁ μὴ κ 
κ -- ἃ 
η ὃ ν ας 
τ μα 
-- τν 5 Γη ϱ)- 
ΕΕ ΤΕ: ὅν Ὁ 
» Ὦ ον 
[-; 


κ. 
ος 
9 
« 
-- 
ϱ)- 


ν' υ ᾿γεύματοςν. 
δ 2 


τος εἰς Ὑέαν τελιχήν "Ενότητα, 
Τάξιν καὶ ᾽Αρμονία»». 
Ὑπάρχει, φρονῶ, χατὰ τὸν 


Πλωτῖνον μία ντὲ φάκτο ἀν: 
της μεταξὺ τῶν ἀνθρωπίνων 
των, συνισταμένη ῥασικῶς ος 
τὴν διαφορετική» Χλυμάχωσιν τῆς 
ἐντάσεως τοῦ. ἐντὸς. τοῦ Ἔπω- 
τερικοῦ μας Ἱκνόσμου, ὑφισταμέ- 
νου θείου σπινθῆρος. ΙΙυσοτ:χῶς 
χαὶ ο ἡ λάμψις τοῦ ππ'ν- 


θῆρος δὲν εἶναι πάντοτε ἡ ἰδία. 
τπτ κ. χατανόησι ς τῆς ἀπό- 


ψεως ταύτης πολλὰ δύναται νὰ 
ἐξηγήση. Μήπως ὅμως μᾶς δη- 
μιουργεῖ συναισθήματα περιφρο- 
νήσεως πρὸς τοὺς ὀλιγώτερον ἐ- 
ξελιγμένους συνανθρώπους μας; 
Συμβαίνε: ἀκριθῶς τὸ ἀντίθετον. 


1969: 


Μᾶς δημιουργεῖ 


τοιαῦτα ἀγάπης, 
Χατανοήσεως, 


συμπαθείας, ἄνο- 
χῆς καὶ ἐπυε' είας. Αὐτὴ εἶναι 
καὶ ἡ βαθυτέρα ἔννοια τῆς ἐκ- 
πληρώσεως τοῦ χαθήκοντός μιας, 
νὰ βοηθῶμεν τοὺς ὁμοίους ἡμῶν 
ἐν ταῖς ἀνάγκαις των, νὰ περι- 
θάλπωμεν αὐτοὺς ἐν ταῖς ἀπυ- 
γίαις των γαὶ νὰ τοὺς χε:ραγω- 
γοῦμεν ὃ διὰ τῶν συμθουλῶν, τῶ; 
ἐπιρροῆς ινας. Τὸ 


πώτων καὶ τῆς 
ὑψηλὸν δὲ τοῦτο καθῆκον δέον 


νὰ μὴν ἐπιτελεῖται ἀπὸ τῆς θέ- 
τεως μιᾶς πνευματικῆς, διανον- 
τικῆς ἢ ἄλλης ἰσχύος, νὰ μὴν 


ἔχη τὸν ἀπωθηπιχὸν προστατεν- 
τιχὸν χαρακτῆρα, ἀλλὰ νὰ προ- 
Ι : ; συν με 
έργετα: ἐκ βαθέων, ἧτο: ἐχ τῆς 
ἀνησθείσης ἤδη δεδομένης καὶ 
ἐξισουμένης πρὸς φυσ:χὸν νόννον 
ἀγάπης πρὸς τὸν συνάνθρωπον. 


Νατὰ συνέπε:αν, Ἡ συσσώρευ- 
σις γνώσεων ἐπιστηλονιχῶν ἢ 
ἄλλων κλάδων τῆς διανοη 
δραστηριότητος τοῦ ᾿Αὐθρώπου, 
ή γενομένη, κατὰ τρόπον" ψυχρόν, 
πρὸς ων . τῆς ῥιανοίας, 


τιχῆς 


της ἆτο οινκῆς, ἑνὸς ἑκάστου πε- 
ριεργείας καὶ ο ἀποκτήσεως 
ἐφροδίε ων. μιᾶς ἐπαγγελιατικῆς ἢ 
ἄλλης ἀνωτερότητος, οὐδεμήαν ᾱ- 
πολύτως, κατὰ τὸν ΤΓλωκῖνου, 


συμθολὴν . πρὸς ἐπιτέλετιν τοῦ 
Νεοπλατων:χοῦ καὶ Μεγάλου "Κο- 
γου κακο 

Ἐχεῖνο ποὺ χυρίως ἁπαιτεῖτα!, 
χατὰ ον ντ. διδασκα- 
λίαν, εἶναι τς Π ἀστάθμητος ᾽ 
καὶ ἐν πολλοῖς ἆ εξήγητος ἔφε- 

ες πρὸς τὴν γα, χαὶ ἠ να 
σις τοῦ ἐσωτερ'κοῦ µας ο. 
καὶ ἢ διὰ ταύτης δημιουργία εὖ- 
γενῶν συναισθημάτων ὡς καὶ 
θάρρους πρὸς ἐπιτυγή σονέγιτ'ν' 


1969 


τῆς μεγάλης πρὸς τὰ ἄνω πορείας 
τοῦ ᾿Ανθρώπου. 

Η. Λεπτ τομερεία ς 
νέπεως τοῦ Νεοπλ 
τοῦ βίου καὶ τῆς δράπεως 
ωρα, δύνατα' πᾶς τις νὰ ἦ- 


πίαν τμετικὴν βιόλιογ αφίαν. Θὰ 
ἀναφέρω ὅμως, λίαν τ Ύπτι- 
κῶς, μερικὰ χχρακτηρ:πτικὰ τῶν 
ἀνωτέρω το:χείων, ἁπλῶς καὶ 
μόνον διὰ τὴν αὐτοτέλειαν 
πληρότητα τῆς μελέτης καὶ πρὸς 
πρόγειρον ἐνημέρωσιν τοῦ μὴ ᾱ- 
σχο ολήβένοις ς μὲ τὸ θέια ἀναγνώ- 
του. 

Νατὰ τὸν 1ον μ.Χ. αἰῶνα ἐδη- 
μιουργήθη μία ἐπιτακτικὴ πνευ- 
ματικὴ ἀνάγκη ἀνανεώσεως τῆς 
πλατωνικής, ἀριστοτε) τχῆ- χαὶ 
πυθαχγο ορείου φ'λοτοφίχς.. ᾿λλλὰ 
μήπως ἐπρόκειτο περὶ Λιᾶς όγ2- 
λαστικῆς προσπαθείας πρὸς 
ρεπιν ἀνεδχφ: κῶν, ἳ 
στον, θεμάτων, ἱκανῶν νὰ προσ- 
ελχύσουν τὴν προσογὴν τῶν ἐ 
θυινούντων. νὰ αι ἢ νὰ θεω- 
ροῦντα: φιλόσοφο "Ασφαλῶς ὅ- 
χι. Ἐπρόχέφο ΤῊΝ μᾶς δηιι’- 
ρυργ:κῆς συνθέσεως καὶ περὶ-μ:- 
ἃς ἐπανόδου εἷς, τὴν ἀντίληψ', 
τοῦ φιλοσοφεῖν ἐκ βαθέων. Δὲν 
ἐπρόκειτο βεθαίως περὶ μιᾶς φαι- 
νομεν'κῆς μεταινρ:έσεως -ῷν δια- 
δογματ:κῶν διδασκάλων 
ἠθικολόγων καὶ τοῦτο διότι 
οἳ νεοπλατωννκοὶ ἐθε ώργταν τὴν 
φιλοσοφίαν ὡς ἐσωτερικὴν δ 


την τῆς ψυχῆς καὶ ὡς ἔκφρατ' 
ζωῆς. 


10. Νευπλατωνισιός, γνήσιο 
προϊὸν, τοῦ Ἑλληνικοῦ πνεύμια- 


τ 
εἶχε σκοπόν. Τὴν ἂνκ- 
ἐσωτερικοῦ κόσιου 
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τοῦ ᾿Ανθρώπου καὶ τὴν πυνειδη- 
τοποίησιν τῆς ἐν αὐτῷ αἰωνίου 
καὶ ἀφθάρτου οὐσίας. ᾿Αλλὰ ἔτ 
περαχι-έρω’ ὁ Νερπλατων.σιὸς ᾱ- 
πεσχόπε: εἰς τὴν πνενινατ'κὴν πο: 
δηγέτησιν τῶν ᾿Ανθρώπων καὶ ἐ- 
πεδίωξε νὰ ἐπιδράτη ἐπὶ τῆς ὃ δια- 

ρφώπεως τῆς χοινων:κῆς ζωῆς. 


ν εἶχε τὴν τάσιν νὰ προτηνήτη 
μίαν νια συπἰοπιρ|αϊίνα ἀλλὰ νὰ 


απ. 


ρυχωρήση εἰς νἰαν νια αεἰἶνα. 
Π.θανολογεῖτα: ἐπίπη-, βασίκως, 


φρονῶ, Ἡ ἀιοιθαίχ ἐπίδραπις χρι- 
σ-ιἁνισιοῦ καὶ νευπλατων:τινοῦ. 
- ἀποδυχὴ τῆς νεο τλατωνικῆ: 
μεγάληη 
φιλοπόφοη Λὐγουπτί- 


Ἐ λ , 
ὡς ἐπί- 


:» 


τῶν φεροιένων ἐπ᾽ 
- ΄ - ᾽ .,, 

τοῦ Αιονυσίου τοῦ ᾿Άρεο- 

τιδο4- 


γρηνιάτων, 
ὀνύ όματ: 
παχγίτου. Νευπλατώὠν:κὰς ἐ 


σεις δηγάηξθα νὰ ἀνακαλύψωνεν 
εἰς πλείστους ὅτοθς φ'λοπίρους 
[Μάϊμπνι-ς, Ὠκαῖτε κ.ἀ))1 Ἔκ- 


τὸς τῶν ἀναφερθέντω», ἃς ἐνϑη- 
μγθῶνιεν καὶ τοὺς βυζαντινοὺς 
νεοπλατωνικοὺς Ἰελλόν, Γεμ’- 
στόν Πλήθωνα χαὶ ])ησπαρίωνα. 


ΠΠ. Ὁ Πλωτῖνος ἐγεννήθη εἰς 
τὴν Λυκόπολ.ν τῆς μέσης Αἰγύ- 
πτου τὸ 904 ἢ 900 μ.Χ. Παρὰ 
ον λίαν ἔπι ΕΤ πόρφωσίν 
ίσις του πρὸς τὴν φιλο- 
τὸν βιογράφ ρον τοῦ 
Πορφύριον, ο δη ὅτε ἧτο 


98 ἐτῶν. Εἶγεν ἀποκτήσε, μίαν 
µξ γάλην πνεύματι «κὴν καὶ ὑυχι- 
κὴν ὡρυιότητα, ἀλλὰ καὶ εὖκι- 


“θυσίαν καὶ ἱκανοποίητιν ἠσθάν- 
θη μόνον ὅταν ἐγνώρισε καὶ ἔγ'- 
ς ΕΠΕ ο ορ. 
νε μαθητὴς τοῦ Ἀμμωνίο ο) Σακ 
κα, ὅστις ἐδίδασκεν ἐν ᾿Αλεξαχν- 

ἐς στενὸν καὶ ἐκλεκτὸν 
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χύκλον μαθητῶν. Παρέμεινε ιμα- 
βητής του ἐπὶ 8 δλόχληρα ἔτη, 
μέχρι δηλ. τοῦ θανάτου τοῦ 2:- 
δασκάλου του. Μετὰ ταῦτα ἠ- 
σθάνθη τὴν. ἀνάγχην νὰ γνωρίση 
καὶ τὴν φιλοσοφίαν τῶν [Περσῶν 
καὶ τῶν ᾿Ινδῶν καὶ πρὸς τὸν σκο- 


πὸν τοῦτον κατετάγη εἰς τὸν 
στρατὸν τοῦ Αὐτοκράτορος τῆς 
Ρώμης Γορδια χνοῦ τοῦ Γ΄ περὶ τὸ 
ἔτος 349 μ.Χ. Μετὰ τὴν δολο- 
φονίαν τοῦ [ορδ.ανοῦ καὶ μετὰ 
πολλὰς περιπετείας μετέθη εἰς 

Σ : 


τὴν ῬΡώπλην, ὅπου δημιουργεῖ τὴν 


Σχολήν του καὶ ἀναπτύσπε. τὰς 
Φιλοσοφικάς του ἰδέας. “Θττότε 


Αὐτοχράτωρ τῆς Ρώμης Γαλλιη: 
νὸς. τὸν ἐθαύγιαιςε καὶ ἠθέλησεν 
ἀρχ'χῶς νὰ τῷ ἐπιτρέψη νὰ τς 
δρύση εἲς θέσιν τινὰ τῆς Καμ: 
ον τὴν «|]Ιλατωγόπολ:ν»,' ὅ- 
ου ὃ φιλό όσοφος θὰ χατώχε!: ε- 
τὰ τῶν ὀπαδῶν του, ἐλπίζων οὗ- 
τω νὰ ἐπ'δράση διὰ τοῦ παρα- 
δείγματος ἐπὶ τῆς “ἠθικῆς καὶ 
πνευματ.χῆς διχπαχιδχγωγή[σειος 
τῶν συνχνθρώπων του. ὋὉ- Ἄὐτο- 
χράτ τωρ ὅμως ετεπείσθη Ἂ 
διαφόρων συιδούλων του καὶ τὲ 
λικῶς ἠρνήθη. Τὸ ἠθικὸν ως 
καὶ πνευινατ "κὸν κχῆρος τοῦ Πλω- 
τίνου διετηρήθη λίαν ἐπιθλητι- 
.ὸν καὶ ἀνεγνωρίζετο γεν-κῶς 
ὅφ᾽ ὅλων τῶν συγχρόνων:του. 


Ανεξαρτήτως τῶν ἐπιφυλάξε- 
ων, βασέιων ἄλλως τε, ἃς δυ- 
ο ρυμς νὰ ες, ο ν διὰ τὸν ἄσχη- 
πει ο νι τ θανινχσικόν 
µας πρὸς τὸν Διδάσκαλον. ὅστις 
δὲν ἐνδιεφέρετο προσωπικῶς διὰ 
τὰς ὑλικὰς ἀπο λαύσεις, ἀλλὰ ὡς 
μοναδικὴν φροντίδα του εἶχε νὰ 
στρέφη τὸ βλέμμα του πρὸς τὸν 


α 


ΙΔΙ Σ 


ου Σ 1909 


Ἠσωτερυιόν του Κόσμον διὰ νὰ 
ἐπ: τύχη τὴν ἕνωσίν του μὲ τὴν 
πρώτην ὑπερθατικὴν ἅμα καὶ ἐν- 
δοκοπιιιχήν, κατ᾽ αὐτόν, Θείαν 
Οὐσίαν. Ὅ βιογράφος του καὶ 
μαθητής του Πορφύριος ἀναχγρά- 
φει, ὅτι ὁ ἨΗλωτῖνος τετράχ:ς εἰς 
τὴν ζωήν του ἐπέτυχε τὸν σκο- 
πόν δηλαδὴ τήν, διχ τῆς ἐκ- 
στάσεως, ἔνωσίν του μὲ τὸ Θεῖον, 
ἧτο καθ ἡμᾶς, ἁπλούστερον, 
τὴν δι᾽ αὐτῆς πλήρη συνειδητο- 
ποίησιν Τούτου ἐν τῷ Ἔσωτερι- 
χῷ του Νόσιῳ. 


του, 


Ἀὲν θὰ ἀσγοληθᾶ καὶ 
θέσω τά, ὑπὸ τοῦ ΙΙορφυρίου ἀ- 
νχφε ρόμενα, περὶ ἐκστάσεως, ἑνώ- 
σεως Χ.λ.π.. ὑπὸ τὸν προθολέα 
τῆς πριτικῆς. Νομίζω ὅμως, ὅτι 
δέον νὰ πὴν σχεπτώµεθα, συμφώ- 
νως πρὸς τὰς ἰδίας ἡμῶν ὃ δυνατό- 
τητας καὶ ἔτι περαιτέρω νὰ πὴ 
Ἀησμονῶμνευ, ὅτι καὶ ἢ σύγχρο- 
νος ἀκόμη Φυσικὴ ἐπιστήμη μᾶς 
ἀπεθάλυε κόσμους, ὦν τὴν ὅ- 
πχρξιν οὔτε κἂν ὑποπτευόμεθα 
πρὸ ὀλίγων μόλις ἐτῶγ. Φρονῶ 
πάντως, ἅτι δέον νὰ δεχθῶμιεν, 
ὅτι ὁ [Ι|λωτῖνος ἐδάδιςε ὁμοῦ µε- 
τὰ. πῇς ἀρηρημένης ἐ 
Ῥελε:ότητος διὰ μέσου τῶν ἀνε- 
ξερευνήτων τύπων τῆς δπλίουρ- 
γίας. Ἀιῆλθε τείχη ποὺ ὑποχω- 
βοῦταν καὶ πύλας ποὺ ἤνοιγαν, 
αἰθούσας σιωπῆς, σκύτους, ἀλλὰ 
καὶ ἀνχϑύξεως, ἔφθασε δηλαδὴ 
τὰ ἐνδικιτήνατα ψυχῶν, ποὺ ἔ- 
γνώρισαν τὸ Φῶς καὶ τὴν θερ- 
μότητά του καὶ τέλος διησθάνθη 
τὴν συιδολικὴν ἀπέραντον "Ἢ 


λασσαν ἐντὸς τῆς ὁποίας: ὅλο 
ἔστω καὶ ὑποσυνειδήτως, σοι 
μεν, κατὰ τὴν διάρχειχν τῆς ἐ- 


πιγείου ζωῆς µας, ὅπως οἳ χύ- 
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Ἀλοι ποὺ δημιουργοῦνται ἀπὸ τὰς 
σταγόνας τῆς βροχῆς ἐπὶ τῆς 
πιφανείας τοῦ ἐδάφους. 


Ιν. Ὁ Πλωτῖνος ἐγκατέλειψε 
τὸν κόσμον τοῦτον τὸ 210 μ.Χ. 
εἰς τὴν πόλιν τῶν Μιντουρνῶν 
ἐν Καμπανίᾳ. Αἱ τελευταῖα: λέ- 
ξεις του ἦσαν «[[ειρᾶσθα: τὸ ἐ, 
ἡμῖν θεῖον ἀνάγει) πρὸς τὸ ἐν 
τῷ παντὶ θεῖον». 

Τὸ σύνολον τῶν συγγραινιά- 
των του ἀποτελεῖται: ἐκ δ4 πρα- 
Ὑματειῶν, αἵτινες ἔχουσι ταξι- 
νομηθῆ εἰς ο) ἐννεάδας, ἥτο. εἲς 
ϐ πιήματα, ἐκ τῶν ὁποίων ἕκα- 
στον περιλαμβάνει 9 πραγμα- 
τείας. Ἡ ταξ.νόμησις αὕτη ἐγέ; 
νετο Ἀπὸ τοῦ Πορφυρίου μετὰ τὸ 
298 μ.Χ. Σημειώπέους- ὅπι- πὸ 
Πλωτῖνος ἤρχ:σε νὰ Ύράφη, κα: 
τὰ τὸ 955 μ.Χ. ὅτε συνεπλή- 
ρωσεν ἡλικίαν 60 ἐτῶν. Ὁ Ιορ- 

φύρ: ος κατέταξε. τὰς συγγβαφὰ: 
οὐχὶ χρογολογ: χῶς, ἀλλὰ κατὰ 
περ'Εεχ χόμενον. Οὕτω τὰ θέµα αχ 
τῶν 0 ἐννεάδων εἶναι, περιλη: 
πτικῶς, τὰ; ἀχόλουθχ: α) Ἠθι- 
κὰ προθλήϊατα, β) Φυσ.κὸς Νό- 
σμος, Υ) κοσμοθεωρία» ὃ) Τυ- 
χή, ε) Νοῦς καὶ Ἰδέαι καὶ στ) 
Ὀντολογία. 

Ὡς τυγχάνε: φανερὸν ἢ λεπτο- 
μερῆς μή τῆς δ'δχπκαλίας 
τοῦ [Ιλωτίνου ἐντὸς τῶν στενῶν 
πλαισίων ἑνὸς μικροῦ δοχιµίου 
εἶναι ἀδύνατος. θὰ προσπαθήσω 
ὅμως, ἐν γεν:καῖς Υραμμαῖς, νὰ 
δώσω μίαν περίληψιν τῆς µετα- 
φυσικῆς του, ὧς, τοὐλόΐγυστον, 
ἀντ:λαμδάνοινχ: ταύτην. 

Δὲν θὰ ἀναπτύξω, συγκριτι- 
κῶς τὰς ἀντιλήψεις διαφόρων φ:- 
λοσόφων. Εἶναι ὅμως γνωστόν, 
ὅτι τὸ ὄντως Ὃν ὑπελαμθάνετο 
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ἄλλοτε μὲν ὡς ὑπερθατικὸν μό- 
γον καὶ ἄλλητε ὡς ἐνδοχοσιικόν. 

Ὁ. Ιλωτῖνος πραγματοπο::ἲ 
διὰ τῆς θεωρίας του περὶ ἀπορ- 
ροῆς μίαν μεγαλειώδη δημ-ουθ- 
γικὴν σύνθεσιν τῶν δύο τούτων 


ἀπόψεων. Ἥ περίφημος αὕτη 
θεωρία του στηρίζεται ἐπὶ τῆς 


ἀντ' λήψεω ς τῆς αἰτίας ὡς ἀχρ’- 
νου: σχέπεως τῶν ὄντων πρὸς ἄλ- 
λήλα. Διδάσκει δηλαδὴ γένεσ.ν 
τῶν ἀψύχων καὶ ἐμψύχων διὰ 
µάσου παραγωγῆς τοῦ χατωτέρου 
ἐκ. τοῦ ἀνωτέρου καὶ συγχρόνως 
ἐκφράζει τὴν ἰδέαν τῆς συγγε- 
ψείας τῶν δ'᾽ ἀπορροῆς γεννηθέν- 
των ὄντων πρὸς ἑνιαίαν τινὰ καὶ 
ἀναλλοίωτον ᾿Ἄρχήν. Ἡ ἀπορ- 
ροὴ αὕτης- κατὰ τὸν Πλωτῖνον, 
λαμθάνει χώραν ὡς φυσιχὸν φα:- 
νόμενον. κατ᾽ ἀνάγχην τροομ,. 
ὕον., Η ἐκ μέρους μας ἀφοιοίω- 
σις τῆς θεωρίας ταύτης μᾶς ὁδη- 
γεῖ εἰς τὴν χχτχ αγόησ:ν τοῦ ποῦ 
ἄχρι '6ῶ- ἔγχειται ἢ δεδομένη μὲ 
ταξὴὺ τῶν ἀνθρώπων ἀδεχφ:κὴ 3 
γάπη. 

Μὲ τὴν διδασκαλίαν του περὶ 
ἀπορροῆς.- πηνδέετα: "ἀρρήκτως 
καὶ ἢ ἑτέρα περὶ ἐπεστροφῆς τῶν 
ἆτε ἑτέρων μερῶν εἰς τν, τελεί- 
αν αὐτῶν κοινὴν ᾿Αρχήν. Ἕνδυ- 
ναιώνεται οὔτω ἢ ὀρθὴ ἐκτίννη- 
αις τῆς ὀλεθρίας ἐπιδράσε ς τοῦ 
προσυπ.κοῦ «Ἐγὼ» καὶ τῆς ἀν- 
τιλήψεως, ὅτ. ὁ ἀνώτερος προο- 
ρισμὸς τοῦ ᾿Ανθρώπου ἔγχειται 
εἰς τὴν διάσπαχσιν τοῦ ἐγωῖστ.κοῦ 
φράγματος, τὸ ὁποῖον ἀναμφισδη- 
τήτως ἀποτελεῖ ἀντινομίαν καὶ 
διαιτάραχξ'ν τῆς ἁριονίας καὶ τῆς 
τάξεως. 

Ὁ Ιλωτῖνος ἀναγνωρίζε: εἷς 


τὸν ᾿Άνθρωπον ἀπεριορίστους δυ- 
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; 


νατότητας, διότι διδάσκει, ὅτι οὔ- 
τος ἐξαρτᾶπαι μὲν ἀπὸ τὸν Θεόν, 
ἀλλὰ ὅτι δύναται νὰ ἄρη τὴν 


ο 

ιο 
2 

α 


ἐξάρτησιν ταύτην ἑνούινενος ξ- 
τὰ τῆς πρώτης αὐτοῦ ᾿Αρχῆς. 
Καὶ ἡ μὲν πρώτη ᾿λρχὴ οὐδε- 
νὸς ἔχει ἀνάγκην, ἀλλὰ τὰ ὄντα 
δύνανται ν᾽ ἀπολυτρώσουν ἑαυτὰ 
διὰ πῆς μετ Λὐτῆς ἑνώσεως. Θὰ 
ἠδύνατο νὰ νομισθῇ ὅτι ὁ |[λω- 


«ελ 
--ι 
« 
Ο 
λ 


ἀποδέγετα: τὴ, πχνβειστ'- 
κὴν ἄποψιν. Ναὶ ὅννως, ὡς φρο- 
νῶ, δὲν συινθαινει τοῦτο. Ἡ φ- 
λοσοφία του οὔτε πανθειστιχὴ οὐ 
τε θειστικὴ -υγχάνει, δ.ὀπι 
δάσκει ὅτ. τὸ θεῖον εἶ»χι παντα- 
χοῦ 

Χ 


καὶ οὐδαμοῦ ὡς ἔνδο; 
ὃν καὶ ἔνμονον διὰ της δυνὰ- 
μεώς του ἀλλὰ ὑπερθατικὸν κα- 
τὰ τὴν φύσιν Ἀὐτοῦ. Πρέπει νὰ 


θαυμάσωμεν τὴν ὑπέρογον ταύ- 
την πνευινατιχὴν σύλληψιν, ἥτις 


συνίσταται εἰς Ιαν ἐχ τῆς πρώ- 
της ᾿Αργῆς ἐγπορεησμέψην βα- 
θμολογιχκὴν σειρὰν μα ἫΝ 
δυνάννεων. ἥτις σειρὰ ἀρχομένη 
ἐκ τῆς Μονάδος χαταλήγε: εἰς 
τὴν “Υλη, ὡς τὸ τελευταῖο). ᾱ- 
νέργγμια τοῦ Θείου. 


πλῆρες διάγραμμα τῆς. πε- 
ὶ θεωρίας τοῦ Πλωτί- 
ου ἔχει τὴν ἀκόλουθον τετρα- 
πλῆν σύνθεσιν. 1) “Ἔν. - Θεός, 
2) Νοσι.χὸν Πνεῦινα, 9) Νοε 
σιχὴ φυγὴ καὶ 4) Ὕλη. Καὶ 
πάλιν ἀπὸ φιλοσοφιχῆς ἀπόψεως 
δυνάννεθα νὰ εἴπωμεν, ὅτι ἡ Ι]λ}'ο- 
τιν:χὴ σχέ έψις οὔτε ἀπὸ μουισιὸ/ 


οὔτε ἀπὸ δυϊσιιὸν διέπεται. Διότι 
δέχεται μὲν αὕτη δύν κό όσίνους, 
τὸν θεῖον καὶ τὸν ὑλικόν, ἀλλὰ 
ὅτι ταὐτοχρόνως ὑφίσταται ἓ 


δαν συναντήσεῶς των, " ὰ»- 
υπίνη φυγή. Ἢ τελευταία αὖ- 
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ι οὕτω ἀννροτέρων, εἷ- 
ναι δηλαδὴ καὶ θεία καὶ γήϊνος σου 


Ναὶ ὃ προορισιός της συνίσταται 
εἰς τὴν ὑπ περνίκησιν τοῦ αἰσθητοῦ 


κόσμου, εἷς τὴν καταν:χγσιν τοῦ 
προσωπιχοῦ «Ἐγὼ» καὶ εἰς τὴν 
πτῆσιν αὐτῆς πρὸς τὸν ὑπεραι- 
σθητὸν καὶ νοητὸν κόσμον ἐχ τοῦ 
ὁποίου πράγματι κκτάγεται. 
Ὀλόκληρος ἡ, ἠθικὴ τοῦ [Γλω- 
τίου τείνει εἰς τὴν κατάϊδειξιγ- 
τοῦ ὑπεραχισθητοῦ προορισιοῦ τοῦ 
Ἰλθρώπου καὶ ὑψίστη ἰδέα τῆς 
ἵνα. ὁ 


μεταφυσικής του εἶν θεός, 
ἡ πηγὴ πάσης ζωῆς, ἐκ τοῦ δ- 
πο.οὐ ας τὰ πάντα καὶ εἰς 
τὴ, ὁποῖον ἐπιστρέφου, τὰ πὰ»- 
δα. Αποτάληπε ος καὶ ἀσύλλι- 
πτος ὑπὸ τοῦ γοῦ, εἶναι π προσιτὸς 


ιόνον εἰς τὴν "υσ τιχὴν θέαν καὶ 
ἐς. τὸ βίωμα. Ένα. ᾿Αρχὴ καὶ 
οὐγὶ πρόσωπον, ἢ δὲ δημιουργ!- 
κή τὸν ἐνέργεικ εἶνχι τὸ ἄναγ- 
καῖον Ἀποτέλεσινα τῆς τελει ότη- 
τος Αὐτοῦ. Ἔκ τοῦ Θείου τούτου 
Ἑνός, πυιφώνως πρὸς-τὴν ννη- 
σθεῖσαν θεωρίαν τοῦ Ἰλωτίνου, 
ἀπορρέει τὸ Νοσιι-χὸν Ηνεῦινα, ὁ 
Χόσιος τῆς ἑλλόγου πραγιατική- 
τγτος καὶ τοῦτο λαμβάνει χώραν 
δι᾽ αἰωνίας ἐνερ ργείας ὑψίστης δυ- 
νάμεως, διότι τὸ Θεῖον εἶναι κα- 


ω 


Ἐν 


δαρὰ πνευγνατικὴ ἐνέργεια καὶ ἐξ 
αὐτοῦ πηγάξε: κάθε ος καὶ 
κάθε γονηνότης καὶ δημιουργία. 


1: ἐννοεῖ ἄραγε ὃ Ἠλωτῖνος διὰ 
«οσινιχὸν Πνεῦιια»; 
νὰ ἐννοῦ τὸν χόσιον τῶν 
α ἀποτελοῦσι τὰ 
πρότυπα τοῦ Εἶναι καὶ 

ἃ τῶν ὁποίων 
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γᾶται δι᾽ ἀπορροῆς ἣ κοσμική 
ψυχή, ἥτις μετέχει τοῦ ᾿ΙΙνεήχνα- 
τος, ὡς τοῦτο μετέχει τῆς οὐσίας 
τῆς Μονάδος. Μετὰ τὴν κοσμικὴν 


ψυχὴν ἀκολουθεῖ ἡ Ὕλη, ὡς 
θάσις τοῦ αἰσθητοῦ σωινατικοῦ 
κόσμου. ᾿Εν τῇ ὕλῃ δὲ ἐξαντλεῖ- 
ται ἡ ἐκ τοῦ Ἑνὸς ἀναθλύζουσα 


δύναμις. 


δυμιουργικὴ 
ὁ Πνεῦμκ καὶ ἡ 1υ- 


Τὸ Ἕν, τὸ 


γή συγκροτοῶν τὸν νοητὸν ᾿Νό- 
σιον, πρὸς τὸν ὁποῖον στρέφετα: 


ἡ νοσταλγία τοῦ [[λωτίνου. Ἡ 
ἀνθρωπίνη ψυχὴ εἶναι τμῆμα τῆς 
χοσμικῆς τοιαύτης καὶ χατ ἀκη- 
λουθίαν μετέχει ἀμφοτέρων τῶ» 
κόσιιων ἴ]τοι τοῦ νοητοῦ -- ὑπερ- 
αισθητοῦ καὶ τοῦ ὑλικοῦ --- αἲ- 
σθητοῦ. Τελικὸς αὐτῆς προορν΄ 
σιός, κατὰ τὸν |Ι1λωτῖνον; εἶναι 
ἡ ἐκ μέρους της ἀναζήτησ.ς τῆς 
θείας αὐτῆς πατρίδος. "Ἂς μοὶ 
ἐπιτραπῆ νὰ παβροιοιάσω τὴν ὅ- 
λην θεωρίαν τοῦ ων 
μίαν κλίμακα, ἥτις 
τὴν ἀπορροὴ» ---- δημιουργίαν διὰ 

τῆς καθόδ᾽υ της καὶ τὴν ἐξέλι- 
ξιν --- ἐπ.πτροφὴν διὰ τῆς ἀνό- 
δου της. Πράγματι τὸ ἀνώτατον 
ἰδανικόν, κατὰ. τὸν Ἀιδάσκαλον, 
εἶναι ἡ ἐπ πιστροφὴ αὕτη, ἥπις ὃ- 
ποδηλοῖ τὰς ἀπερι ορίστους ἐξελι- 
κτικὰς δυνατότητας τοῦ. ᾿Ἀνθρώ- 
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που. Ὁ τελευταῖος οὗτος, εἶναι 
κατ αὐτόν, εἷς μικρόκο οσμος καὶ 
ἐν ἑαυτῷ ἐγκλείει, ἐν λανθανού- 
ση καταπτάπε., πάσας τὰς θεμε- 
λιώδεις πνευματικὰς δυνάμεις. 

Καθίσταται φανερὸν ποίχν τη- 
μασίαν ἔχει διὰ τὸν Ι1λωτῖνον ἡ 
αλλιέργε να τῆς ἀτομικῆς φυχῆς, 
ὁ ἐξαγνισμός της καὶ γενικώτε- 
ον" ἡ ἀναζήτησις καὶ σηνειδητο- 

ποίγδις τοῦ Ἐσωτερικοῦ μας Κό- 
σι). 

Ὡς προεῖπον, ἡ ἐπίδρασις τῆς 
γευπλατωνικῆς διδασκαλίας ἡ- 
πῆβξε τεραστία. Νρίνω δὲ σκόπ:- 
μον νὰ κλείσω τὸ παρὸν .κρ2) 
δοκίμιον μὲ τοὺς λόγους τοῦ φ.- 
λοτόφου, ιιύστου καὶ ἱερωμένου 
Μάϊστερ ᾿Ἔκκαρτ, ὅπτις ὑπὸ τὴν 
προφαὔη ἐπίδρασίν της, ἔδωσε 
δι αὐτῶν ἕνα συμθολ.χὸν ἀπαύ- 
ἵχσμα τῆς σκέψε ως τοῦ Λιδαπκᾶ- 
λου της Κίλ:α περίπου ἔτη 'νετὰ 
τὸν θάνατον. αὐτοῦ. 

Εἶπεν ὁ “Εχκαρτ: «Ὁ ὀφθαλ- 
μὸς διὰ τοῦ ὁποίου βλέπω τον 
θεὸν εἶνχι ὁ αὐτὸς ὀφθαλμὸς 2ιὰ 
τοῦ ὁποίου ὁ Θεὸς μὲ βλέπει. “Ὁ 
ὀφθαλμός μοῦ καὶ ὁ ὀφθαλμὸς 
τοῦ Θεοῦ ἐἶνα: εἷς καὶ ὁ αὐτὸς 

ὀφθαλμός, ἓν καὶ τὸ. αὐτὸ πρό- 
σωπον, μία γνῶσις, καὶ μία ἀγά- 
Ἐπ». 


Ὰ 


Μέγιστον ἀγαθὸν κτημᾶὰ ἐστιν ἑκάστου ἡ οἰκεία ἀρετή. 
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Ἢ παροῦσα κρίσις 
τοῦ Κόσμου 
ΖΟΥ͂ΜΕ, μιὰ 


ἱστορία τῆς ᾿Ανθρωπό- 


ἐδαιρετ:«ὴ περίο- 


τητος, πλήρη πρωτοφανῶν ἐξο- 
λίξεων. Τὸ χοινωγιχὸ πλαίσιο 
ποὺ ὑπῆρχε ἀχόμη χαὶ στὰ πρῇ- 
τα χρόνια Ε} πε αἰῶγος 
ἔσπατε, χωρὶς νὰ Σιαμορφωθή 


ἕνα καινούργιο ἀκόμη. Ἔχε: ἐ- 
πέλθε!ἔχρηδις ἐπισ-γμονεκῶν ᾱ- 
νακαλύψεων καὶ 'γνώτπεως σὲ ᾖ- 
λους τοὺς χλάδοης ποὺ συνηδεή- 


οντα! ἀπὸ μίαν εὐρεία ἀνάπτυξι 
τεχνολογίας σὲ διάφορες χα-εΞ)- 
θύνσεις, π 


οὐ ἔχουν μεταπορφώσε. 
τὶς συνθήκες τῆς τωῆς. Ἠπῆλθε 


ἔχρησις πληθυσιοῦ ---εἴτε ὀφει- 
λομένη στὴν ἐπιστήμζῃ χἣ. σὲ ἄλ- 
λα αἴτια--- καὶ Αίας. Ὑπάρ ργοὺν 


ς 


νέοι τρόποι σχέψεως, κχ'νο ᾽ργιες 
τεχν:κὲς χαὶ εὐχολίες ποὺ ὁ ἄν- 


θρωπος μπορεῖ νὰ χρησιιοποιή- 
ση γιὰ μιὰν ἐκτεταιένη ποιχιλία 


ο... καὶ ὅλα τοῦτα εἶναι δὺ- 
νατὰ γιὰ τοὺς λαοὺς τῆς Αίας 
καὶ τῆς Ἂφρι χῆς γιὰ νὰ περδί- 
σουν τὴν ἀνε Ξαρτησία τους, μία 
συμπλήρωσις ποὺ πρὶν ἧταν ἆδια- 
νόητη. Εἶναι ἕνας χόσιος ἐπιχοι- 
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νωνίας, κινήσεως καὶ ταχύτητ τος. 
ὄχι π.χ τεμαχισιένος σὲ αὐτοπε- 
ριοριζόμεν. καὶ µε εμονωμένα τμή- 
ματα μὲ γεωγραφικοὺς φραγμούς. 
᾿Ἔγινε Μιὰ ἐπανάστασις ὄχ: μό- 
ν5..στὴν..ἀνθρώπινη εἰκόνα τοὶ 
χόπμου, μὰ ἐπίσης χαὶ στὴν εἰ- 
χόνα. τοῦ κόσμου ὅπως τὴν βλέ- 
ποιις μὲ τὰ μάπα τῆς ἐπιστήμης. 
0 πύρι ος παράγων σ᾽ ὅλες αὖ- 
ἐς τὶς κινήσεις ἦταν ἢ δρᾶσις 
τοῦ ἀνθρώπινου νοῦ ποὺ στράφη- 


χε πρὸς τὰ ἔξω καὶ ποὺ ὀφείλε- 


ν 


τα: στὴν ἕλξι ὅλων τῶν συµθἀν- 
των, καθῶς καὶ στὸν εὐρύτερο 
σχοπὸ ποὺ ἔχει γὰ τὴν κατεύ- 


θυνσι τῶν ἐνεργειῶν του. ᾿Αλλὰ 
οἱ χίνδυνη: καὶ οἱ δυσχολίες τῆς 
παρούσης καταστάσεως πηγάζουν 
ἀπὸ τὸ γεγονὸς ὅτι ἐνῶ τεράπτιες 
δυνάμεις χρησιμεύουν σήµερα γιὰ 
τὴν ἐνασγόλησ: κατὰ διαφόρους 
τρόπους, ὃ νοῦς αὐτὸς δὲν ἔγει 
ἐγρήγορτιν ἑαυτοῦ καὶ κινεῖται 
σχεδὸν ἐξ ὁλοκλήρου μὲ ἐξωτερ:- 
μες η, ον πιο πο 


χὴ χαὶ τὴν ο ος μολο- 
νότ: ὑπῆρχε πολλὴ δεισιδαιονία 
τότ 


καὶ φανατισμὸς 


1969 


θρησκεία ἔχασε λίγο ὣς πολὺ 
τὴν ἐπιρροή της. Τοῦτο ὀφείλε- 
ται ἐν μέρει στὴν ἐλευθερία σκέ- 
ψεως, καθὼς καὶ στὴν ἕλξι ινιᾶς 
κουλτούρας ὑλιστικῆς. Ἐκεῖνο 
ποὺ ἐπικρατεῖ σήµερα εἶναι 
πράγματι ὅντι οἱ διανοούμενοι ὁ- 
νομάζουν ὑπαρξισμό, ποὺ στὴν 
πρᾶξι γίνεται ζήσιμο γιὰ τὰ ἐν- 
διαφέροντα καὶ τὶς εὐχαχριστήσεις 
τῆς στιγινῆς, σύμφωνα μὲ τὶς 
δρα τοῦ καθενός καὶ ὅλ᾽ 
αὐτὰ εἶναι μηχανικά. Ὑπάρχει 
εὐχαρίστησις, μὰ ὄχι εὐτυχία: αἷ- 
σθησιασιιός, ὄχι ὅμως καὶ πρα- 
γματιχὴ ἀγάπη᾽ γνῶσις ἀνικανο- 
ποίητη, μὰ ὄχ. καὶ πρχγματικὴ 
σοφία. "Έτσι ὁ κόσμος βρίσχετα: 
σὲ μιὰ χρίσι πρωτοφαχνοῦς φή- 
σεως, ποὺ σχετίζεται ινὲ τὶς ἐξω: 
-ερικὲς καὶ ἐσωτερικὲς ὄψεις 
τους. Τὸ νὰ προχωροῦμε 'μηχα- 
νικά, σύνρωνα μὲ τὶς ἀπα.τήσεις 
καὶ περιστάσεις, κινούμενο. Ἀπ᾿ 
τὶς δυνά]νεις ποὺ λειτουργοῦν 
στὴν παροῦσα κατάστασ', φέρνο- 
με κοινωνική καὶ πολιτικὴ ἀναρ- 
χία καὶ συμφορά, ἀκόμα καὶ ἂν 
ὁ κόσμος δὲν ἔχει χαταστραφεῖ 
σὲ ἕνα πιθανὸ πυρηνικὸ ὁλοχαῦ- 
τωινα. 

Πρέπει νὰ ὑπάρξη μζχίέγηιέ- 
ρωτις τῆς ὅλης καταστάσεως καὶ 
μία χαθαρὴ ἀντίληψις ποὺ θὰ 
μπορεῖ νὰ σκεφθῆ νέες καὶ ριζι- 
χὲς γραµµές, ἐλεύθερη ἀπ᾽ τὶς 
μορφὲς τοῦ περιορισμοῦ στὸν 3- 
ποῖον ὑπόκειται. 

Μία πραγματικὴ ἀλλαγὴ πρξ- 
πει ν᾽ ἀρχίση μέσα στὸ ἄπτοιο. 
Πρέπει νὰ εἶναι µία ἀλλαγὴ χαρ- 
διᾶς ὄχι ἐπιπόλαιη, καὶ δὲν Ἄ- 
πάρχει ἄλλη λύσις γιὰ τὸ σημς- 
ρινὸ παγκόσμιο πρόθλημα. "Όλα 
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ὅσα ἐπιχειροῦνται σήινερα εἶναι 
ἁπλῶς γιὰ νὰ συγκρατήση κα- 
νεὶς τὸ πρόθληµα ὅσο μπορεῖ. 
Εἶναι ἀνάγκη ὁ ἄνθρωπος ν᾽ ἀνχ- 
καλύψη τὸν ἑαυτό του πίσω ἀπ᾽ 
τὶς διάφορες ινάσκες, φυλῆς, θρη- 
σχείας, ἐθν:κότητος κ.λ.π. Ἡ ἀ- 
'ακάλυψις αὐτὴ θὰ φέρη τὸν ἄν- 
θρωπο πρὸς τὶς ἀλήβειες ποὺ 
χρειάζεται νὰ μάθη σ᾽ αὐτὴ τὴν 
καινούργια ἐποχὴ ποὺ σήµερα 
μᾶς ἀνοίγεται. 


Μνήμη 
τοῦ Μαχάτμα Γκάντι 


ΠΎΊΝΑΙΑ γῶρτάζει τὴν ἕκα- 
-ογταετηρίδα ἀπὸ τὴν γέννησ. 
τοῦ Μαχάτινα Γκάντι. Προσεχλή- 
θην. ἀπὸ τὴν ὀργανωτικὴ ἐπιτρο- 
πὴ. νὰ εἰσφέρω τὸν φόρο τημῆς σ 
αὐτὴ τὴν, μεγάλη προπωπ:χό-η- 
τα. 

Στὴν παγχόσαια ἐσ-ορία πολὺ 
λίγοι ἄνθρωπο: δείχνουν τόση ᾱ- 
φοπίωσ. στὴν ᾿Αλήθεια, ὥστε νὰ 
θυσιάζουν τὸ πᾶν καὶ ν᾿ ἀψηφοῦν 
κάθε ταπείνωσ: καὶ δοχιμασία. 
Ὁ. Τολστόϊ ἦταν ἕνας ἀπὸ τοὺς 
λίγους ξεχωρ:στοὺς “τῆς ἽἼστο- 
ρίας. Καὶ ὁ Γκάντι θεωροῦσε τον 
Τολστόϊ διδάσκαλο ὑποδε'γματ:- 
κό. ἂν καὶ ὃ ἴδιος ἦταν τῆς ἰδίας 
τάξεως καὶ κατηγορίας. 

Ὃ Τολστόϊ καὶ ὁ Γκάντι ὑπῆρ- 
ξαν προσωπικότητες, ποὺ ἐδίδα- 
ξαν τὴν «Αχίμσα» (ἀποφυγὴ τῆς 
βίας) ἕτοιμο: νὰ ὑποστοῦν οἱ ἴ- 
διοι κάθε πλῆγμα της, ἀλλὰ ὄχι 
νὰ τὸ ἀνταποδώσουν. 

Ἡ Ἰνδία ἀπομακρύνθηκε ἀπὸ 
τὰ ἰδεώδη ποὺ ἐκήρυξε ὁ Γκάντ.. 
Πολλοὶ τὰ εἶχαν ἀποδεχθῆ ὀνο- 
μαστιχῶς καὶ τὸν ἀκολούθησαν 
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γιὰ δικούς των σκοποής. “Ὡστόσο, 


μὲ τὴν πραχτικὴ ἐφαρμογὴ οἳ- 
τῶν τῶν ἰδανικῶν ἔγινε ἢ ᾿᾿νδία 


᾿ ͵ 


ἐλεύθερη, σὰν μοναδικὸ στὴν ἵ- 
στορία τῶν ἐθνῶν παράδειγµα. 


Εθε ν; ἐ ή Κ ἰ 


νὰ τὸ ἐνθυινῆται, μαζὶ κοὶ 
ὅλος ὃ κόσμος... 


Κύτταγμα 
στὸν καθρέφτη 


5 ΕΦΗΜΕΡΙΔΑ τῆς Καὶ- 
φόρνιας ὃ .. εὐ Χάρρις σ.3- 
οψίζει τὶς ἐντυπώσεις του ἀπὸ 
τὴν ἐπίσκεψι Σεκάδων πανεπι- 
στηµίων καὶ χο ΝᾺ / τί 
τοῦ εἶπαν οἱ φοιτηταὶ γιχ τὴ) 
κοινωνία τους: 

«Εἶναι νεκρὰ, κημφοριιστικὴ σὲ 
σχέψι. αἴσθηνα καὶ ΝΑ Ε]- 
ναι στα-.κὴ στὶς Ἀθθάσίές ἴπης 
καὶ ἆ ἀντιδραστικὴ στὶς ἐνέργειές 
της. /ῆ] μὲ στερεοτυπίες καὶ πλα- 
δαρότητες, ξένες πρὸς τὸν ο0ὸν 
αἰῶνα.  Ιυριαρχεῖται ἀπὸ αὐτα- 
πάτη καὶ θεωρεῖ τὸν ἑαυτό της 
ἀποθήκη. ὅλων τῶν ἀρετῶν, μὴν 
λαμβάνοντας διόλου ὑπ᾽ ὄψιν τὰ 
ἐλαττώιατα ὁράσεως, φαντασία”, 
εὐχαμφίας, ἀνογῆς καὶ πκοινων.- 
χῆς ὑπευθυνότηπος. 

Ἑτερεῖται χιοῦλορ, ἐνδοσχοπή- 
σεως καὶ αὐτοχριτικῆς. 


1969 


ποὺ σέθετα: εἷ- 
Ἴψις, ἰσχύς, ᾱ- 


Οἱ μόνες ἀξίες 
ναι πλοῦτος, ὑπόλη 
ποχτήματα». 

Μερικὰ ἀπὸ τὰ ἐλαττώματα 
αὐτὰ ὑπάργουν καὶ µέσα !νας, ὅ- 
σο καὶ ἂν θεωρούινεθα ἐλευθερω- 
μένοι. Ακόμη καὶ ἐκεῖνοι ποὺ 
δὲν πιστεύουν ὅτι εἶναι σταχτ'κο', 
μπορεῖ νὰ μὴν εἶναι οὐσιαστικὰ 
δυναμοκοί, ἀλλὰ μηχανικοί, ἁπο- 
θλέποντας σὲ συμθατικοὺς στό- 
χους. (ὔτε εἶναι εὔκολο νὰ κα- 
ο ο. κανεὶς ἐκείνη τὴν ἔσω- 
τεριχή ἄγε ξαρτησία καὶ ἴσορρ»- 
πίχ, ποὺ ἔλευθε ρώνε: πὸ ἄτομον 
ἀπὸ τὴν τάσι νὰ προσαρμόζεται 
σὲ στρωμένους δρόιους, πρὸς γά- 
ριν μιᾶς ἥτυχης ζωῆς, ἀσφαλείας 
ἢ ψυγολογικῆς ἀνέσεως. Ὃ σύγ- 
χρονος. Χόσινος, περιλαμθανοιέ- 
νων καὶ τῶν θεωρουμένων ὡς 
«πρωτοπορείχ» ψυχολόγων, ἐπ'- 
στηµόνων κ.λ.π., ἔχουν ὅλοι τὰ 
τερεότυπά τους. Ὁπωσδήποτε, 
εἶναι πχρήγορον ὅτι οἱ φοιτηταὶ 
εἶνα. ἐνήμεροι αὐτῶν τῶν τάσεων 
καὶ ἐκδηλώνουν ἀντίθεσι στοὺς 
καθιερωμένους στόχους τοῦ πλού- 
του, ὑπολήψεως χαὶ ἰσχύος. Μᾶς 
βοηθοῦν νὰ ἐλευθερωθοῦμε φυγχο- 
λογικὰ ἀπὸ τὺ αἴσθημα συηνετο- 
χῆς στὰ ἐλαττώματα τῆς συγχρό- 
νου: Χοινωνίας. 


| 


Σωκράτης ἔλεγε μεγίστην μὲν ἀρχὴν εἶναι τὴν βασιλείαν, 


ἀρίστην δὲ τὸ ἑαυτοῦ ἄρχειν. 
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Ὑπὸ τοῦ Καθηγητοῦ - ᾽᾿Ακαδημαϊκοῦ 
ΙΩ. ΘΕΟΔΩΡΑΚΟΠΟΥΛΟΥ 
Περικοπαὶ διαλέξεώς του στὴν αἴ- 
θουσα τῆς ᾿Αρχαιολογικῆς Ἑταιρίας 


Ὁ ἄνθρωπος, ἀφ’ ἧς στιγ]Ώς φθάσει σὲ ἕνα ὡριδμένο βα- 
θμὸ ὡρηιότητος καὶ αὐτοσυνειδηδίας, ἀρχίζει νὰ θέτῃ΄ µέσα του 
ὡρισμένα ἐρωτήματα βασικά, λόγου χάριν τί εἶναι ὁ ἴδιος, τί 
εἶναι ὁ κόσμος καὶ γενικῶς τί ὑπάρχει καὶ γιατί ὑπάρχει. Ζι- 
τεῖ ἀπάντποι 6) αὐτὰ -τὰ, ἐρωτήματα. Λὐτὰ, τὰ ἐρωπήματα, ἀνοί- 
γουν οχεδὸν αὐτομάτως µέσα. του: ἅπαξ ὡριμάδει. Μιὰ βαοικὴ 
ἀπορία, ἂν ὄχι καὶ μιὰ ἐδωτερικὴ ἀγωνία εἶναι ἡ αἰτία αὐτῶν 
τῶν ἐρωτπμάτων ποὺ θέτει ὁ ἄνθρωπος. Καὶ συγχρόνως μιὰ 
ἄλλη αἰτία εἶναι ἡ οκέψις, ὅτι, ἂν δὲν ἀπαντήδη εἰς αὐτὰ τὰ 
βαοικὰ ἐρωτήματα, θὰ χάσῃ ἴσως διὰ παντὸς κάτι ποὺ εἶναι 
ἀναγκαῖον γιὰ νὰ ὁλοκληρωθῇ ὡς ἄνθρωπος. 

Ὅσο ὅμως περισσότερο καταγίνομαι μὲ τὰ προθλήµατα αὖ- 
τά, τόσο περιδδότερο βεθαιώνομαι ὅτι ποτὲ δὲν φθάνω μιὲ τὴν 
οκέψιν µου στὸ τέρμα. Εἶμαι πάντοτε καθ’ ὁδόν. Λὐτὸ τὸ «καθ᾽ 
ὁδὸν» εἶναι ἡ μοῖρα τῆς Φιλοδοφίας. Ὁ ἄνθρωπος. ἐφ᾽ ὅσον 
φιλοσοφεῖ, εἶναι ὁδοιπόρος. Δὲν φθάνω στὸ τέρμα οὔτε γιὰ 
νὰ μάθω τί εἶμαι ἐγὼ ὁ ἴδιος, οὔτε γιὰ νὰ μάθω τί εἶναι ὁ κό- 
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ομος ποὺ μὲ περιθάλλει. Τὸ μόνον ποὺ ἀποκτῶ ἀπ᾽ αὐτὴν τὴν 
θεώρποιν εἶναι ἕνας γενικὸς προδανατολιομός, ἢ καλύτερα ἕ- 
νας γενικὸς προθληματισµός, 


Ἂ 


Τὸν κόσµο τὸν περιθάλλω πάντοτε μὲ ἕνα σύνολο αἰσθη- 
μάτων, ουναιοθημάτων, παρασιάσεων καὶ ἐννοιῶν. Δὲν τὸν 
βλέπω ποτὲ ὅτιως εἶναι αὐτὸς καθ᾽ ἑαυτόν. 

“Ὅταν χωρίζω τὸ Εἶναι σὺ ἀντικείμενα. οὲ πράγματα αὖ- 
τὰ καθ᾽’ ἑαυτὰ καὶ στὸν ἑαυτόν μου, δὲν πρέπει νὰ νομίζω ὅτι 
τὰ τρία αὐτὰ εἴδη τῆς πραγματικότητος, εἶναι τὸ ἕνα δίπλα 
στὸ ἄλλο. Ὄχι. ᾿Αλλὰ πρέπει νὰ γνωρίζω ὅτι ἐγὼ εἶμαι ἐκεῖ- 
νος ποὺ ἐπισπμαίνω καὶ ουνδέω αὐτὰ τὰ τρία τὰ ὁποῖα κατὰ 
βάσιν εἶναι ἀχώριοτα τὸ ἕνα ἀπὸ τὸ ἄλλο. Τοῦτο εἶναι βασι- 
κὸ καὶ πρέπει ἐξ ἀρχῆς νὰ τὸ καταλάθω, γιατὶ ἡ τάοις νὰ ἀπο- 
μονώνω τὸ ἕνα ἀπὸ αὐτά, ὁποιοδήποτε, καὶ νὰ τὸ θεωρῶ ὡς 
τὸ σπουδαιότερο, ἡ τάοις αὐτὴ ὑπάρχει πάντοτε µέσα μου καὶ 
μέσα οτὸν ἄνθρωπο. Καὶ ἀπὸ ἐκεῖ προέρχονται οἱ δογματιομοὶ 
τοῦ ἀνθρώπου. Αν ἀπομονώνω τὸν ἀντικεηνενικὸ ὑλικὸ κόσμο 
καὶ πῶ ὅτι αὐτὸς εἶναι τὸ κύριο, τὸ συμπέρασμα εἶναι ἀμέσως 
ὅτι καταλήγω σὲ ἕνα δογματιομό. Δὲν ἔχει οπηιαδία ποιὸ ἀπὸ τὰ 
τρία εἴδη τοῦ Εἶναι θὰ προτιηπήσω νὰ ἀπολυτοποιήσω. "Αν ἀπο- 
λυτοποιήσω λόγου χάριν. τὸ ἀντικεηιενικὸν Εἶναι, τότε χάνω. 
τὴν οφαῖρα τοῦ ἑαυτοῦ μου. Ἡ τραγωδία τῆς οπμερινῆς ἐπο- 
χῆς, εἶναι ὅτι ἔχει ἀπολυτοποιήσει τὸν κόσμο, καὶ ἔχει Ἀπομο- 
νήσει τὸν ἄνθρωπο. 

"Αλλο ἕνα οπμεῖο τῆς τραγωδίας τῆς ἐποχῆς µας εἶναι ὅτι 
ὁ ἄνθρωπος ἔχει τόσπ. γνῶσι, ὥστε κινδυνεύει νὰ ἀποθάνη ἀπὸ 
τὴν πολλὴ: γνῶσι ἣ μᾶλλον ἔχει τόδες γνώσεις, ὥστε τὸν βα- 
ραίνουν τόσο πολὺ οἱ γνώσεις ποὺ κινδυνεύει νὰ καμφθῆ κά- 
τω ἀπὸ τὸν φόρτον αὐτῶν τῶν γνώσεων, καὶ νὰ ξεχάσπ τὸν 
ἑαυτόν του. Αὐτὸ τὸ γεγονὸς ἀνάγκασε- τὸν Νίποε νὰ πῆ τὸν 
περίφημον ἐκεῖνον λόγον ὅτι ἔχομε τὴν τέχνην, γιὰ νὰ μὴν 
ἀποθάνωμε ἀπὸ τὴν γνῶσι. Δπλαδή, εὐτυχῶς ποὺ ὁ ἄνθρωπος 
ἔχει καὶ τὴν τέχνη γιὰ νὰ μὴ τὸν καταστρέµπ ἡ πάρα πολλὴ 
γνῶοις ποὺ ἔχει. Ἡ τέχνη βέθαια εἶναι κάτι ἄλλο. Ἐκεῖ ὁ 
ἄνθρωπος λπομονεῖ τὸ βάρος τοῦ κόσμου, ἐλευθερώνεται πε- 
ρισσότερο, γεγονὸς τὸ ὁποῖον τὸ ζπ ὁ καθένας, ὅταν ἀκούσπ 
μιὰ οιηιφωνία τοῦ Ἀπετόθεν, ὅταν δ μιὰ ἀρχαία τραγωδία, 
ὅταν ἐπιοκεφθῆ ἕνα Μουσεῖον. “Όταν ἐξέλθη ἀπὸ τὴν αἴθουσαν 
τῆς πιουοικπς ἢ ἀπὸ τὸ θέατρο ὅπου δίδεται ἡ ἀρχαία τραγι- 
δία, ῥλέπει πόσο φτωχὸς εἶναι ὁ σιραγματικὸς κόσμος. Καὶ ὅ- 
µως, οὲ ὅλη του τὴν ἄλλη του ζωή, πιστεύει μόνον σσ αὐτὸν 
τὸν κόσμον. Τότε αἰσθάνεται τὴν πτωχείαν ποῦ κόσμου αὐτοῦ. 
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Ἡ ἀπεριόριστα ἐπιθυμία τῆς ζωῆς καὶ τὰ κυριαρχικὰ ἔν- 
οτικτα ζητοῦν τὴν ἱκανοποίποίν των, τόσον ἔντονα, ὥστε νὰ 
νομίζη κανεὶς ὅτι μόνον μὲ αὐτὰ ἀποκτᾶ ἡ ζωὴ τὴν αὐτοσυνει- 
δποία της. Ὅμως, ἐξ ἄλλου, τίποτε δὲν τὴν ἱκανοποιεῖ ἀπολύ- 
τως. Καὶ ὁλοένα προχωρεῖ πιὸ πέρα, ὥσπου δὲν φθάνει ποτὲ 
οὲ ἕνα σκοιό, ἀλλὰ φθάνει ὅμως στὸ τέλος, ἢ οταματᾶ νὰ ὅ- 
πάρχη μὲ τὸν. θάνατον. Αὐτὴ περίπου εἶναι ἡ εἰκόνα ποὺ ἔχω 
γιὰ τὴν πραγματικότητα καὶ γιὰ τὴν κατάστασι, ὅπως λένε εἰς 
τὴν Φιλοσοφία, τοῦ ἐμπειρικοῦ ἀνθρώπου, δηλαδὴ τοῦ ἀνθρώ- 
που ποὺ καταγίνεται μὲ τὸν κόσμο, “δηλαδὴ τοῦ ἐγκοσμίου, ἂν 
θέλετε, ἂν καὶ εἶναι πάρα πολὺ νὰ τὸ πῆ κανεὶς ἔτοι. ᾿Απὸ τὸ 
ἄλλο µέρος ὅμως, εἶναι δυνατὸν νὰ οχηματίοω µία ἔννοια τοῦ 
᾿Εγώ, μιὰ ἔννοια τῆς ουνειδήοέως, χωριοτὴν ἀπὸ τὸ ούνολον αὐ- 
τῶν τῶν ἐπιθυμιῶν μας, τῶν ὁρμῶν. µας καὶ ὅλων τῶν ἄλλων 
ζωϊκῶν µας ὀπιδιώξεων, μπορῶ νὰ τὴν ὀοχηµματίου ὡς ἔννοια 
καθαρῶς λογική, ὡς ἐκεῖνο ποὺ ἀναφέρεται ἁπλῶς λογικὰ στὸν 
ἑαυτόν του. Ὡς ἐκεῖνο ποὺ κρίνει. ὅλα τὰ ἄλλα καὶ τὰ ἀξιο- 
λογεῖ ὅλα τὰ ἄλλα. 

Τὸ Ἐγὼ αὐτό; τὸ ὅλως διόλου Χογικόν;-ἡ Φιλοσοφία τὸ 
χαρακτηρίζει ὡς τὴν πρωπαρχὴ της. ζωης της. Τί εἶναι αὐτὸ 
τὸ ᾿Εγώ; Εἶναι ὁ νοῦς τοῦ ἀνθρώπου». χωριστὰ ὅμως, χωριοτὸς 
ὅμως, ἀπὸ ὅλα τὰ ἄλλα ποὺ «τὸν οὐνοδεύουν, ἀπὸ τὰ ἔνοτικτα, 
ἀπὸ τὶς κλίσεις, ἀπὸ τὰ πάθη του καὶ τὰ λοιπά. Αὐτὸ ἀκριθῶς 
τὸ Ἐγὼ εἶναι ποὺ ἐνδιαφέρει περισσότερο. τὴν Φιλοσοφία, για- 
τὶ αὐτὸ εἶναι χι. αὐτήν, ϑως εἶπα, ἡ ἀφετπηρία͵ της. Ἡ ἀφε- 
τηρία τῆς Φιλοδοφίας εἶναι ὁ νοῦς. τοῦ ἀνθρώπου, 

Εἶπαν πολλοί, ὅτι ἡ ἀνμτερη;ἔννοια, ὅπου πρέπει νὰ ὑπα- 
χθῆ ἡ Φιλοδοφία γιὰ νὰ ὁριοθῆ, εἶναι ἡ ἔννοια τῆς ἐπιοτήμπς, 
Ἡ ἐπιστήμή” εἶναι ἡ γενικώτερῃ ἔννοια; ἁπότε ἡ “Φιλοσοφία 
ἀποτελεῖ εἶδος τοῦ γένους τῆς: ἐπιοτήμης. “Όμως τὸ πρᾶγμα 
δὲν εἶναι τόσο ΄ἁπλό. Δὲν εἶναι ἁπλὸ νὰ ποῦμε: ὅτι ἡ Φιλοδο- 
φία εἶναι καὶ αὐτὴ; μία ἐπιστήμη. 

Αν δεχθῶ τὴν ἄποφψι τοῦ. Κάντ, πι ὅπως ὁ ἴδιος πιστεύει, 
τὴν ἀπόδειξι ποὺ φέρνει ἡ κριτική του, ὅτι δηλαδὴ ἡ μετα- 
φυσική, ὅπως παρουσιάζεται ὥς τὴν ἐποχή του, δὲν ἦταν ἐπι- 
στήµπ, τότε ἕνας μεγάλος κλάδος καὶ ἴδως ὁ σπμαντικώτερος 
τῆς Φιλοσοφίας μένει ἔξω ἀπὸ τὸν ὁριομὸν αὐτόν. "Ετσι ὅμως 
μένουν ἔξω ἀπὸ τὸν ὁριομὸ τῆς φιλοδοφικῆς σκέψεως τὰ µε- 
γάλα κορυφώματα τοῦ πνεύματος. Καὶ αὐτὸ δὲν ουμθαίνει μό- 
νο μὲ τὴν µεταφυθδικήν, ἀλλὰ κάποτε συμθαίνει καὶ μὲ ὅλην 
τὴν Φιλοδοφίαν. ᾿Ἔτοι λόγου χάριν Φιλοσοφία τῆς ἑλληνο- 
ρωμαϊκῆς ἐποχῆς θὰ μείνη ἔξω ἀπὸ τὸν ὁριομὸν αὐτόν, ἡ Φι- 
λοδοφία μιᾶς ἐποχῆς, ἡ ὁποία συγγενεύει πολὺ μὲ τὴν δικήν 
μας ἐποχή, ἂν καὶ ἀνάλογα εἰς τὴν ἱστορία δὲν ὑπάρχουν. 
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διότι ἡ Ἱστορία τοῦ ἀνθρώπου δὲν ἐπαναλαμθάνεται. Κοινὸς 
θέθαια εἶναι ὁ λόγος ὅτι ἡ ἱστορία ἐπαναλαμθάνεται. Αὐτὸ ὅ- 
μως εἶναι ἕνα ἄσυλον ἀγνοίας τῶν ἀνθρώπων. Καὶ ὄχι ὅτι ἡ 
ἱστορία ἐπαναλαμθάνεται. Καὶ δὲν ἐπαναλαμθάνεται ἡ ἱοτο- 
ρία, διότι δὲν ἐπαναλαμθάνονται οἱ ἄνθρωποι. Ὁ κάθε ἄνθρω- 
πος εἶναι ἕνας καὶ ἀνετιανάληϊττος. 

Άλλα πάλι ἀπὸ τὰ συστήματα τῆς Φιλοσοφίας µέσα οτὴν 
Ἱστορία, καρακτηρίζουν ὧς ἀρχὴ τῆς Φιλοσοφίας τὴν ουνείδη- 
σι μὲ τὰ ἠθικὰ της αἰτήματα. Δηλαδὴ τονίζουν περισσότερο 
τὸν ἠθικὸ χαρακτῆρα τῆς Φιλοσοφίας, ὄχι τὸν θεωρητικόν. "Αλ- 
λα τονίζουν τὼν θεωρητικό. Καὶ ἄλλα πάλι θεωροῦν πὴν τέ- 
χνην ὡς ὄργανον τῆς Φιλοσοφίας. 

Ὁ Πλάτων εἶναι ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος ὥρισε τὴν Φιλοσοφία 
καὶ ὧς μελέτη θανάτου, ἀλλὰ ὁ ἴδιος τὴν ὥρισε καὶ ὡς λόγον 
διδόναι περὶ τῶν πραγμάτων. }]ερὶ τῶν ὄντων, περὶ τῶν πρά- 
ξεων τοῦ ἀνθρώπου, περὶ τῶν ἔργων τοῦ ἀνθρώπου, γενικῶς 
περὶ τιαντός. ᾿Απὸ τὸ ἄλλο µέρος εἶναι γεγονὸς ὅτι ἀπὸ τὴν ἐ- 
ποχὴ τοῦ Πλάτωνος ὣς σήμερα .ὑπάρχουν. ἀντίθετες τάσεις 
καὶ προσπάθειες, οἱ ὁπιοῖες ἀγωνίζονται νὰ ὑψώσουν τὴν Φιλο- 
δοφίαν, ὄχι ἁπλῶς οὲ ἐπιστήμη, ἀλλὰ οτὴν κατ᾽ ἐξοχὴν ἐπι- 
σιήµῃν. Ἡ πάλη μάλιστα μεταξὺ ἐπιστημονικῆς καὶ μὴ ἐπιστῃ- 
ιιονικῆς Φιλοσοφίας εἶναι μόνη! µέσα στὴν ἱστορία τῆς Φιλο- 
σοφίας. "Ετσι ὁ Πλάτων καὶ ὁ ᾿Αριστοτέλπς ἀντιτάσσουν τὴν 
Φιλοσοφία, τὴν ἀντιπάσσουν ὡς ἐπιστήη. 


ιά 


Ἡ Ἱστορία τῆς Φιλοσοφίας; παρουσιάζει πολυσήµαντα ου- 
στήµατα τὰ ὁποῖα δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ὑποταχθοῦν χωρὶς ἄλ- 
λο στὴν ἔννοια «ἐπιστήμη». "Αν καὶ ἀπὸ τὸ ἄλλο μέρος δὲν Ἄ- 
πάρχει κανένα φιλοσοφικὸ ούστπμα τὸ ὁποῖο νὰ μὴν ἔχη µέσα 
του κλάδους ἐπιστημονικούς. Τὸ ουμπέρασμά µου εἶναι ὅτι ἡ 
Φιλοσοφία εἶναι: ἕνας ἰδιαίτερος τρόπος τοῦ οκέπτεσθαι. Τὸν 
τρόπον αὐτὸν ὁ Πλάτων. τὸν ἐχαρακτήρισε διαλεκτικὸ τρόπο 
τοῦ οκέ1τεσθαι. Καὶ δὲν ἔκαμα τίποτε ἄλλο αὐτὴ τὴν ὥρα πα- 
ρὰ ὑπέθεσα ὅτι διαλέγομαι µαζί δας. Δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ δώ- 
οιι κανεὶς ὅτοηιπ Φιλοσοφία. Ἡ Φιλοσοφία ἀναγκάζει τὸν ἄν- 
θρωπο νὰ σκεφθΠ. Δὲν εἶναι ἕνα ἀγαθὸ ἕτοιμο νὰ τὸ πάρη κα- 
νεὶς μαζί του καὶ νὰ φύγη, νὰ πάν οπίτι του. Ἡ Φιλοσοφία κα- 
λεῖ τὸν ἄνθρωπο νὰ σκεφθΠ μόνος του. Βέθαια, συγχρόνως, 
δὲν ὑπάρχει Φιλοσοφία χωρὶς τὸν διάλογο. Ὁ διάλογος εἶναι 
ἡ πηγὴ τῆς Φιλοσοφίας. 

Σήµερα πάλι γίνεται πολὺς λόγος περὶ τοῦ διαλόγου. Καὶ 
ποῦ δὲν μεταχειρίζονται τὸν ὅρον «διάλογον»! Γιὰ τόσα καὶ 
τόσα πράγματα ἄσχετα ἐξ ὁλοκλήρου μὲ τὸν πραγματικὸ διά- 
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λογο, ὁ ὁποῖος ὁδηγεῖ στὴν ἀλήθεια. Συνήθως πρόκειται περὶ 
διαθολικῶν πραγμάτων οήμερα ὅταν τὰ χαρακτηρίζουν ὡς 
διάλογον. Πρόκειται πῶς θὰ καταστραγήση ὁ ἕνας τὸν ἄλλον. 
"Οχι θεθαίως πῶς θὰ ἀποκαλυφθπ ἡ ἀλήθεια. Εἰς τὴν πολι- 
τικήν, λόγου χάριν, λέγεται ἤνοιξε διάλογος μεταζὺ τοῦ τάδε 
καὶ τοῦ τάδε, ἢ μεταξὺ τοῦ τάδε κράτους καὶ τοῦ τάδε κράτους. 
Κάθε ἄλλο παρὰ διάλογος εἶναι αὐτὸς φυοικά. Πρόκειται ἀκρι- 
θῶς περὶ τοῦ τὶς θὰ καπαστρατηγήδη τὸν ἄλλον ἢ ἁπλούστερα 
ποιὸς θὰ ἀπαιήσπ τὸν ἄλλον. Αὐτὴ εἶναι ἡ πραγματικότπς, ἡ 
ὠμὴ πραγματικότης. Βεθαίως; κακῶς λοιπῶν γίνεται χρῆσις 
τῆς λέξεως διάλογος γιὰ τόσο, θὰ ἔλεγα, θνητὰ πράγματα. 

Ὁ διάλογος ὅπως καθιερώθηκε ἀπὸ τοὺς ᾿Αρχαίους καὶ 
κυρίως ἀπὸ τὸν δημιουργόν τοι τὸν Σωκράτη, ἀποθλέπει εἰς 
τὴν ἀνεύρεοιν τῆς ἀληθείας. Αὐτὸ, εἶναι ὁ διάλογος. Ἡ ἀλή- 
θεια εἶναι μακρυά. Ἡ φιλοσοφία ἀναζητεῖ τὴν ἀλήθεια. Προ- 
παντὸς ἡ Φιλοσοφία διατηρεῖ τόση. ἐχρήγχοροι µέσα στὸν ἄνθρω- 
πο, ὥστε νὰ μὴ γελαθθη ποτὲ καὶ νὰ νομίοη ὅτι κατέχει τὴν ἀ- 
λήθεια. Ἡ Φιλοσοφία ουντελεῖ, ὥστε ὁ ἄνθρωπος νὰ διατηρη- 
θη εἰς τὰ μέτρα τοῦ, νὰ κρατήση τὴν Ἱδορραπίαν του. [Γροπαν- 
τὸς νὰ μὴ φθάσῃ εἰς τὴν; ματαιοδοξία ποὺ 'γεννᾶ καμμιὰ φορὰ 
ἡ γνῶοις εἰς τὸν ἄνθρωπο. Δέν ὑπάρχει καλύτερος ὁδηγὸς καὶ 
καλύτερος οὔμθουλος τοῦ’ ἀνθρώπου, γιὰ νὰ μὴν ἁμαρτήση μὲ 
μίαν ὅλως διόλου κοσομικὴν ἔννοιαν. Νὰ ἁμαρτήσπ πῶς; Μὲ τὸ 
νὰ πῇ ὅτι πλέον τέλειωδαν, τὰ ξέρω, ὅλα τὰ ξέρω. Ἡ .Φιλο- 
σοφία στὸ τέλος, λέμε, καταλήγει νὰ θεθαιωθπ γιὰ ἕνα 'πρᾶγ- 
μα: ὅτι ξέρει πάρα πολὺ καλὰ ὅτι-δὲν τὰ γνωρίζει τὰ πράγ]ια- 
τα. Ξέρει πάρα πολὺ καλὰ ὅτι. δὲν γνωρίζει, Αὐτὸ εἶναι ἕνα 
πολὺ μεγάλο ἀπόκτημα τοῦ ἀνθρώπου: νὰ- γνωρίζπ ὁ ἄνθρω- 
πος τὰ μέτρα. του. Νὰ μὴν ὑπερηφανεύεται μὲ τὴν γνῶοιν τοι;. 
Νὰ διατηρήσπ΄ τὴν ἰοορροπία τας σκέψεώς του, νὰ κρίνη. Πρὸ 
παντὸς νὰ µπιορΠ. νὰ διατηρήση ἐκεῖνο διὰ τὸ ὁποῖο ζπ ὁ ἄν- 
θρωπος. Ὁ ἄνθρώπος δὲν {π γιὰ τὴν γνῶσιν: Ὁ ἄνθρωπος 
ζῇ γιὰ ἕνα μεγάλο, ἀλλὰ καὶ πολὺ εὔθραυστο ἀγαθό. Ὁ ἄν- 
θρωπος ζη γιὰ νὰ εἶναι ἐλεύθερος: ΖΠ γιὰ νὰ γίνη ἐλεύθερος. 
Ὁ ἄνθρωπος ζη γιὰ νὰ γίνη ἄνθρωπος. Δὲν εἶναι ποτέ, γίνε- 
ται. Γίνεται πάλι ἄνθρωπος, σπμµαίνει ὅτι ἀποκτᾶ, ὅδο μπορεῖ 
περισσότερο αὐτὸ τό, ὅπως εἶπα, εὔθραυστον, ἀλλὰ πολύτιμον 
ἀγαθὸν τῆς ἐλευθερίας. 
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Ὁ συγγραφεὺς ΛΕ ΜΕΙΙΟΒ 


μυειταιστὸν Τεκτονισμὸ 


ΜΕ ΤΗΝ «ΑΝΟΧΗΝ» ΤΗΣ ΚΑΘΟΛΙΚΗΣ 
ΕΚΚΛΗΣΙΑΣ ΤΩ͂Ν ΠΑΡΙΣΙ(ΟΝ 


Στὸ πνεῦμα τοῦ Οἰκουμενικοῦ Διαλόγου 


ΣΥΝΕΒΗ οτὸ Παρίσι κάτι, 
ποὺ ἐπαναφέρει 6) ἐπικαιρότη- 
τα τὴν παλαιὰν ἀντίθεσι τοῦ 
Ῥωμαιοκαθολικισμοῦ πρὸς τὸν 
᾿Ἐλευθεροτεκτονιομό, Χρονολο- 
γουμένην ἀπὸ πὸ ἔτος 1738, ὅ- 
ταν ὁ πάπας Κλήμης ὁ 12ος 
ἐξέδωσε τὴν πρίτη «βούλλα» 
ἀφοριομοῦ τῶν «Μασόνων». 

ΑΥΤΟ ΤΟ «ΚΑΤΙ» εἶναι ἡ 
μύποις τοῦ γνωστοῦ Καθολικοῦ 
συγγραφέως κ. Αἰος λα|]0ν 
στὸν Τεκτονιομό. Τὸ ουμθὰν 
αὐτὸ θὰ εἶχε βαρύτητα ἀνάλ- 
Υπ μόνον πρὸς τὴν προθωώπ]- 
κότητα --ἔξοχη, βεθαίως--- τοῦ 
συγγραφέως, ἐὰν δὲν εἶκε 
προπγπθῖ ουζήτηοις ἐπὶ τοῦ 


Ά]εο ΜΕΙΙ,ΟΒΗ 


1969 ΚΑΘΟΛΙΚΟΙ ΚΑΙ 
μελετωμένου διαθήματός του 
μὲ πὰς ᾿Εκκλπσοιαοστικὰς ᾿Αρ- 
χὰς τῆς γαλλικῆς πρωτευού- 
σπς, πρᾶγμα ποὺ ἐπαυζάνει 
τὴν οπμασοία μιᾶς προσυπικῆς 
ἐνεργείας καὶ τῆς προσδίδει, 
Ίσως, τὸν χαρακτΏρα μιᾶς «ἐ- 
ξελίξεως» οτὶς σχέσειο Τεκτο- 
νιομοῦ καὶ Βατικανοῦ, οτὰ 
πλαίσια τοῦ Οἰκουμενισμοῦ. 


ΠΡΑΓΜΑΤΙ, καθὼς πληρο- 
χρορεῖται ὁ «Ἰλιδός», προτοῦ 
νὰ ὑπογράνη αἴτπσιν εἰδδοχῆς 
οτὸ Ῥεκτονικὸν Τάγμα, ὁ κ. 
Μοίΐο'ν ἐζήτποε ἀπὸ τὰς Ἐκ- 
κλησδιαστικὰς ᾿Αρχὰς τὴν ἄ- 
δειαν νὰ εἰδέλθη στὸν κα: 
νονικὸ Τεκτονιθδμό, καθὼς 
ἀποκαλεῖται πᾶσα ὀργάνωοις 
τελοῦσα εἰς «κανονικὰς» 6Χχέ- 
δεις μὲ τὴν Μεγάλη Στοὰ τῆς 
᾿Αγγλίας (τὴν πρώτη Μεγάλη 
οτοὰ τοῦ κόσμου, ἀπὸ τὸ 1117) 
λόγῳ τοῦ. σεθασμοῦ ὡριομένων 
«θεμελιωδῶν» κανόνων, ὅπως 
ἡ πίστις Εἰς πὴν ὕπαρξι Θεοῦ, 
ἡ πίοτις ἐἰς τὴν ἀθανασία τῆς 
ψυχῆς καὶ ἃ διεξαγωγὴ ἐργα- 
οιῶν ἀπαραιτήτως μὲ ἀνοιχμέ- 
νην τὴν «Βίθλον τοῦ ἱεροῦ νό- 
μου», τῆς ΓΠαλαῖᾶς καὶ Καινπς 
Διαθήκης, προκειένου περὶ 
Χριστιανικῶν οτοῶν. Ἡ-διά- 
κρισις αὐτὴ γίνεται, διότι, ἄν- 
τιστοίχως, χαρακτηρίζονται ὡς 
«ἄτακτοι» αἱ ὀλιγάριθμοι ὀργα- 
νώσδεις, αἱ ἀκολουθοῦσαι τὴν 
«Μεγάλην ᾿Ανατολὴν» τῆς 
Γαλλίας, ποὺ δὲν ἐπιθάλλουν 
τοὺς ἀνωτέρω ὅρους, ἐν ὀνό- 
ματι τῆς ἀπολύτου ἐλευθερίας 
τῆς συνειδήσεως. Στὴν Γαλ- 
λία, τὸν παγκόσμιο «κανονικὸ» 
Τεκτονισδμὸ ἀντιπροδωπεύει ἡ 
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Μεγάλη ᾿Ἐθνικὰ Γαλλικὴ 
Στοὰ ---σγαπάς [,.ορ6 ΝαἰΙοπᾶ]ο 
Εγαηρα!βο. 

Η ΑΠΑΝΤΗΣΙΣ ἦτο ὅτι 


δὲν ἔχουν νὰ διατυπώσουν οὔ- 
τε ἄδειαν οὔτε ἀπαγό- 
ρεπυοιν, καὶ ὅτι τὸ θέμα ἐξ- 
πρτᾶτο ἀπὸ τὴν ουνείδηῃη- 
σίν του. Ὁ κ. ΆΙες ΜαΙοΓ 
ἐρώτποε τὴν ουνείδποίν του. 
Τοῦ ἀπήντησεν ὅτι ὁ κανονι- 
κὸς Τεκτονιομὸς τρέφει μόνον 
αἰοθήματα σεθασμοῦ πρὸς τὴν 
Θρηοκεία. Πράπει νὰ σπµειω- 
θπ ὅτι. ἴσως, κανεὶς ἄλλος κα- 
λύτερα καὶ βαθύτερα δὲν ἔχει 
ἐνημερωθΠπ γιὰ τὸν Τεκτονι- 
6μό,. ἀπὸ τὸν κ. Μοί]ον', ὁ ὁ- 
ποῖος εἶναι συγγραφεὺς τριῶν 
βιθλίων, ἐκδοθέντων μὲ τὸ 
εΤυπωθήτω» τῆς ἁρμοδίας ἐκ- 
κλπσιαστικῆς ἀρχῆς. Ὡστόσο, 
ἡ ἀπάνπποις τῆς Θυνειδήδεως 
δὲν ἐθεωρήθη ἀρκετή, ἐν ὄψει 
τῶν διαδοχικῶν ἐγκυκλίων τῆς 
Ἁγίας "Έδρας, ἐναντίον τοῦ 
Ῥεκτονιομοῦ καί, ἰδίως, τῆς 
ἐντάξεως τῶν ἐγκυκλίων αὖ- 
τῶν οτὸ- Κανονικὸν Δίκαιον 
τοῦ-Βατικανοῦ, ουγκεκρηιένως 
στὸν Κανόνα 938335, κατὰ τὸν 
ἁποῖον πᾶς Καθολικός, ἐν γνώ- 
δει τῆς ἐκκληοιαστικῆς ἀπαγο- 
ρεύδεως, ἐγγραφόμενος εἰς 
τὸν Τεκτονιοσμόν, θεωρεῖται 
αὐτομάτως ἀφωριομένος. ΓΙ 
αὐτό, ὁ κ. Μοῖ]ο'ν ἔθεσε τὸ 
ἐρώτημα ἐάν, κατόπιν εἰσόδου 
του στὸν κανονικὸ Τεκτο- 
νιομό, θὰ μμιοροῦσε νὰ προσέρ- 


χεπαι οτὰ "Αχραντα Μυοτή- 
ρια. Καὶ τοῦ ἀπήντησαν : 
ΝΑΤ 


Κατόπιν τούτων, ὑπέγραψε 
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τὴν αἴτησιν εἰοδοχῆς καί, ἀφοῦ 
ὅλαι αἱ προθλεπόμεναι διαδι- 
κασίαι ἐξεπλπρώθπσαν, ὡρίοθη 
ἡ μύποίς του διὰ τὸ βράδι! 
τῆς 98 Μαρτίου εἰς τὴν Στοὰ 
Εδρύταποο ὑπ) ἀριθ. 35, ἐργαζο- 
μόνην ὑπὸ τὴν αἰγίδα τῆς λ{ε- 
γάλης Ἐθνικῆς Γαλλικῆς Στο- 
ᾱς. ᾿Ανάδοχός του εἶναι προ- 
οωυπικῶς ὁ Μέγας Διδάσκαλος 
κ. Εγηρβί, Ναπ ΗοΟΚο, 


Αἱ πληροφορίαι τοῦ «Ἰλι- 
δοῦ» προσθέτουν ὅτι δὲν κα- 
τηργήθη, βεθαίως, ὁ Κανὼν 
9335, ὁ ὁποῖος ἀποτελεῖ τὴν 
νομικὴ συνέπεια τῆς πρώτης 
βούλλας τοῦ πάπα Κλήμεντος 
(4 Μαΐου 1738), τηιωρῶν πάν- 
τα ὅστις «οὐνδόει. τὸ ὄνομά 
του» μὲ τὸν Τεκτονισμό. ΄Τό- 
σον ἡ βούλλα, ὅσον καὶ ὁ κα- 
νῶν ἀναφέρουν ὅτι ὁ «ἀφορι- 
δμός, δηλ. ἡ ἀποκοπὴ ἐκ τοῦ 
σώματος τῆς Ἐκκλησίας ἐπέρ- 
χεται 1ρ5ο Γασίο, αὐτομάπως, 
ἐκ ππό πράξεως τοῦ πιστοῦ, 
ἄνευ ὀνομαστικπς καταδίκιις 
του. Ἡ δὲ ἀπαλλαγή του δύ- 
ναται νὰ γίνη μόνον ἀπὸ τὸ 
Βατικανόν, πλὴν περιπτώσειος 
ἑτοιιοθανάτου,.. ὁπότε τὸ δι- 
καίωµμα τῆς χάριτος παραχω- 
ρεῖται εἰς πάντα κληρικόν. 
᾿Αλλὰ ἡ ὀρθὴ περιγραφὴ τῆς 
καταοτάδεως θὰ ἧτο ὅτι ὁ Κα- 
νὼν δὲν κατηργήθη ἀκόμη. 
Διότι, πάντως, τελεῖ ὑπὸ αἷ- 
ρ6σιν, μετὰ τὴν ἀπόφασιν 
τῆς Β΄ Οἰκουμενικῆς Συνόδου 
τῆς Ῥώμπο περὶ συγκροτήσεως 
ἐπιτροπῆς διὰ τὴν ἀναθεύώ- 
ρπο1ν τοῦ Κώδικος Κανον]- 
κοῦ Δικαίου ἐν τῷ ουνόλῳ 
του. Τὸ λεκτικὸν τοῦ Κανόνος 


ΟΣ 1969) 
αὐτοῦ, ὁμιλοῦντος περὶ κινή- 
6εων «δτρεφομένων ἐναντίον 
ιιᾶς Ἐκκλησίας ἢ τῶν νομί- 
μον πολιτικῶν ἀρχῶν», δὲν 
μπορεῖ, οαφῶς, ν᾽ ἀφορᾶ τὸν 
Τεκτονισμό, ὑπὸ πὸ φῶς τῶν 
οπμερινῶν γνώσεων περὶ αὖ- 
τοῦ. Πρέπει, λοιπόν, νὰ δεχθῇ 
κανεὶς ὅτι αἱ Ἐκκλπσιαστικαὶ 
᾿Αρχαὶ τῶν Παρισίων ποὺ ἐ- 
ξαρτῶνται ὀπὸ τὸ Βατικανὸ 
παρεχώρησαν στὸν Καθολικὸν 
δυγγραφέα ἐλευθερία ἐνερ- 
χείας (καί... «ἀτηιωρτποίαν») 
ὄχι κατ᾽ ἐξαίρεσιν, λόγῳ τῆς 
προσωπικότητός του καὶ τῆς 


ἠγγυπμένπς ἰδιάτητόο του ὥς 
πιοτοῦ τέκνου τῆς Ἐκκλησίας 
--- μιὰ τέτοια ἐξαίρεοις δὲν θὰ 
εἶχε ποῦ νὰ οτηριχθῆ --- ἀλλά, 
μᾶλλον, µέσα στὸ πνεῦμα τοῦ 
«Διαλόγου» ποὺ ἐπιθυμεῖ ἡ 
Ἁγία "Έδρα νὰ ἀποκατασδτήσῃ 
ιιὲ ὅλες τὶς ᾿Εκκλτιοίες, καὶ γιὲ 
ὅλες τὶς οοθαρὲς πνευματικὲς 
κινήσεις. Αν εἶναι ἔτοι, τότε 
θὰ πρέπει νὰ περιμένη κανεὶς 
ὅτι πὸ πρῶτο αὐτὸ 6πμάδι ουὐν- 
διαλλαγῆς μεταξὺ. ᾿Εκκλπθίας 
τῆς Ῥώμπςο καὶ Τεκτονισμοῦ θ᾽ 
ἀκολουθηθῆ καὶ ἀπὸ ἄλλα. 
"Ἤδη, τὰς ἀρχὰς τοῦ 1968, ἡ 
Σύνοδος τῶν Καθολικῶν Ἐκ- 
κλποιῶν τῶν Σκανδιναθικῶν 
κρατῶν (βλ. «Ἰλισός», τεῦχος 
5 -58, Μάρτιος --- ᾿Απρίλιος 
1966, σελ. 155 -155) εἶχε δπ- 
μοοιεύσδει, ἄνευ ἀντιρρήδεως 
τοῦ Βατικανοῦ, Κανόνα περὶ 
δικαιώματος Τεκτόνων νὰ 
προσέλθουν στὴν Ῥωμαιοκαθο- 
λικὴ Ἐκκληθία χωρὶς ν᾽ ἀπο- 
κπρύξουν τὴν Τεκτονική τους 
ἰδιότητα. Ὁ Κανὼν δὲν ἔδιδε. 


19609 


ταυτοχρόνως, τὸ δικαίωμα οὲ 
Ῥωμαιοκαθολικοὺς νὰ εἰδέλ- 
θουν οτὸν Τεκτονιομό, χωρὶς 
νὰ διακόψουν οχέδεις μὲ την 
Ἐκκλησία. Ἦταν «ιονόδρο- 
μος». Τώρα, ἡ Γαλλικὴ Ἐκ- 
κλποία ἐπιτρέπει, ἔστω καὶ σὲ 
μία προσωπικὴ ὑτερίπτωσι, τὺ 
ἄνοιγμα «διπλῆς κατευθύνοε- 
ως» στὸν δρόμο... 

Στὴν ἀξιοδημείωτη αὐτὴ ὁ- 
ξέλιξι, ὁ κ. Αἰβο Μοἰ|οΡ ου- 
νέθαλε προσωπικῶς. 

Μὲ τὸ πρῶτο βιθλίο του «Οἱ 
χωριομένοι ἀδελφοί µας: Οἱ 
᾿Ελεύθεροι Τέκτονες» (ΝΟ6 
Γτὸνεν δήρανός; {μα Έταιμο 
-- Μαςοη5. 1961) ἔκανε αὖ- 
οιπρὴ κριτικὴ τοῦ Τεκτονι- 
ομοῦ !γιὰ ὡριομένα δπμεῖα' του, 
ὅπως τὸ περιθόπτο «μυότικώ», 
ἐτόνιζε ὅμως ὅτι «καὶ ὁ πλέον 
αὐατηρὸς θεολόγος, ἀναλύων 
τὰ τυπικὰ τῶν διηιθολικῶν βα- 
θμῶν τοῦ, Τεκτονιαμοῦ, δὲν θὰ 
μποροῦσε: νὰ βρῆ τὸ ἐλάχι- 
6τον ἀνήθικον ἢ .αἱρετικόν», 
ἐξαιρέσει τοῦ ὅρου τῆς μυστι- 
κότητος. Μάλιοτα, ἐξεφράζετο 
μὲ ἀνεπιφύλακτον θαυμασμὸ 
γιὰ τὴν ἀξία τοῦ Τεκτονικοῦ 
δυμθολισμοῦ. Καὶ πὔχετο, ϱρυ- 
δικά, νὰ γίνη συνδιαλλαγή, ἡ- 
πὸ ὑρισμένους ὅρους. 

Στὸ δεύτερο βιθλίο του «Ὁ 
Ἐλευθεροτεκτονιομός, οτὴν ὧ- 
ρα τῆς ἐκλογῆς» ([.4 Έταπο 
-- Μαςοπηθγὶο ἃ |/πθιιτοε πι 
εποἰχ, 1969) εἶκε τὸ θάρρος, 
ὄχι μόνον νὰ ἀναγνωρίδη ὅτι 
μιὰ ἀπίθανη ουκοφαντικὴ ἐκ- 
οιρατεία κατὰ τοῦ Έεκπονι- 
ομοῦ εἶχε ουσκοτίδει τὰ πνεύ- 
ματα στὸ παρελθόν, καὶ μὲ κά- 
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ποιαν ουνενοχὴν τῆς Ἐκκλη- 
οίας (ὅπως οτὴν περίπτωοι τῶν 
μυθευμάτων τοῦ Λεὸ Ταξὶλ 
περί... Σατανιομοῦ), ἀλλὰ 
καὶ νὰ τονίοη ὅτι ὁ Έεκτονι- 
ομὸς ἔχει βαθειὲς χριοτιανικὲς 
ρίζες καὶ σήµερα, ἐνώπιον τῆς 
ἐπιθέδεως τοῦ ὑλιστικοῦ ὁλο- 
κληρωτιομοῦ, ἐπιθάλλεται Ἐκ- 
κλποία καὶ Τεκτονιομὸς νὰ εὖ- 
ρεθοῦν, καὶ ἐπιοήμως, στὸ αὖ- 
τὸ στρατόπεδο. Μόνον, πιοὺ εἰ- 
οπγεῖτο νὰ κάμη ὁ Έεκτονι- 
ομὸς τὸ πρῶτο βῆμα, ἐνῶ, ἐπὶ 
τοῦ προκειµένου, ἡ οτάοις τῆς 
Μεγάλης. Στοᾶς τῆς ᾿Αγγλίας 
εἶναι ἄκαμπτος. «Ἐμεῖς ---λέ- 
γει.οχετικὴ ἀνακοίνωσις--- δὲν 
εὑρισκόμεθα εἰς ρῆξιν μὸ τὴν 
Καθολικὴν ἘΕκκλησίαν, οὔτε 
καὶ μὲ καμμίαν ἄλλην. Ἡ Κα- 
θολικὴ. Εκκλησία μᾶς ἀφώρι- 
δε, ἀλλὰ ἐμεῖς δὸν ἀνταποδώ- 
6αμ6 τὸ. πλῆγμα. Οὐδέποτε 
στὴν ᾿Λγγλία ὀμποδίσάμε τὴν 
δραστηριότητα τῶν Καθολικῶν, 
οὔτε ἐπεδοκιμάσαμε.-; δρᾶσιν 
κατὰ τοῦ κλήρου, Εἴμεθα ὑπὲρ 
τοῦ Θεοῦ, ὑπὲρ τῆς Βίθλου, 
ὑπὲρ τῆς καθεοτηκυίας τάξε- 
ως. Ἐδῶ εἶναι τὸ ᾿Αγγλικὸν 
Ἐπιοκοπᾶτον νὰ βεθαιώση πε- 
ρὶ τῆς θρποκευτικῆς µας εἰλι- 
κρινείας καὶ τῆς ἠθικῆς µας 
βάδεως... Ἐὰν ἡ Ναθολικὴ 
Ἐκκλησία κρίνη, ἂς ἀνακαλέ- 
6η τὴν καταδίκην. Πρὸς τοῦ- 
το, αἱ ἀρχαί µας καὶ ἡ δρᾶδις 
μας δὲν ἀποτελοῦν ἐμπόδιον». 


Στὸ τρίτο βιθλίο του «Ὁ ἄ- 
γνωστος Χάρτης τοῦ χριστια- 
νικοῦ Τεκτονιομοῦ» ([.4 (Π8τ- 
[6 ΙΠΟΟΠΠΙΘ {16 Ία Έταπο --- 
Ἀ[αςοηπετίο (Πγὀί!θππὀ, 1965) 
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ἐπρότεινε νὰ ἀναληφθῆ διάλο- 
γος τῆς Ἐκκλησίας μὲ τὸν 
«κανονικὸ» Τεκτονισμό. 


Στὸ διάστημα αὐτὸ ἐκαλλι- 
ἔργηοες προσωπικὲς φιλικὲς 
οχέσεις μὲ ἐξέχοντας τέκτονας 
καὶ βοήθησε στὶς ἐπαφὲς Ἐκ- 
κλποίας καὶ Τεκτονιομοῦ. Τὸν 
Μάρτιο τοῦ 196] συνώδευσε 
τὸν αἰδεσ. Μιομοὶ ιοί, μέ- 
λος τοῦ Τάγματος τοῦ ᾿ποοῦ, 
Ἱεροκήρυκα τῆς ὀκκλησίας τῆς 
Παναγίας τῶν Παρισίων, οιὴν 
Τεκτονικὴ στοὰ τοῦ Λαθάλ, ὅ- 
που ὁ διακεκριμένος αὐτὸς 
κληρικὸς ἔγινε δεκτὸς μὲ πρω- 
τοφανεῖς τιμὰς (βλ. «Τεκτονί- 
κὸν Λελτίον», Μάρτιος 1962, 
σελ. 919-935) καὶ μίλπϑε: ττε- 
ρὶ ἀθεῖσιιοῦ. ᾿Επίοπς ὁ κ.’ λ[ε]- 
Ιον ἐμεσολάθησε γιὰ τὴν οὐ]- 
νάντηοι τοῦ Ὑπάτου. Ταξιάρ- 
χου τοῦ Γαλλικοῦ Σκωτικοῦ 
Τεκτονισμοῦ κ. (]ιανίος ἨΜίαι- 
4ον μὲ τὸν διακεκριιένον κλ- 
ρικόν, ὁ. ὁποῖος ἐδήλωσε ὅτι 
«οτὸν Ἀριστιανισμὸ τοῦ μέλ- 
λοντος ὑπάρχει, ἀσφαλῶς, θέ- 
οις γιὰ τὸν κριοτιανικὺ. Ἔλει- 
θεροτεκτονιομό», καὶ ὑπεσχέθη 
νὰ ἐργασθῇ γιὰ τὴν προσέχγχι- 
σι. Ὁ κ. Μοί]οι. προδεκλήθη 
καὶ προσωπικῶς σὲ. «λευκὺς 
ἑορτὲς» γιὰ νὰ μιλήση, ἐκθέ- 
των ἐλεύθερα τὶς ἀπόψεις του 


1969 


περὶ Τεκτονιδμοῦ. 

"Ετσι, ὅπως λέγει ὁ ἴδιος, 
«ἐρρίφθη μιὰ γέφυρα». Ὑπὸ 
ἄλλας ουνθήκας, δὲν θὰ κρα- 
τοῦσε. ᾿Αλλά, τώρα, νέοι ὁρί- 
ζοντες ἀνοίγονται μπροστὰ 
οτὸν ἄνθρωπο. ᾿Αναφέρει τὸ 
παράδειγμα τῶν προτεσταν- 
τῶν. Σήμερα, ἡ ἐκκλησία των 
καὶ οἱ ἴδιοι ἀπολαμθάνουν τὸν 
σεθασμὸ καὶ τὴν γαλήνη, ἀλ- 
λὰ οτὸν ]θον αἰῶνα τοὺς ἐθα- 
νάτωναν! Στὸ βιθλίο του γιὰ 
τοὺς «χωριομένους ἀδελφοὺς» 
ἔγραφε (σελ. 339) ὅτι «μερι- 
κοὶ καθολικοὶ» θὰ προχωρή- 
δουν μέχρι τοῦ σημείου νὰ 
ποῦν ὅτι, οτὸν κόσµο τοῦ 9090 
αἰῶνος, ἡ θέοις τοῦ χριστιανοῦ 
εἶναι παντοῦ καὶ ὅτι «ἡ ᾱ- 
πουσία του δημιουργεῖ τὴν ἐ- 
χθρότητα». 

ἩΜ εἴδοδος τοῦ κ. Λ]ος Μεὶ- 
Ιον οτὸν Τεκτονιθμὸ. ἔρχεται 
σὰν φυοικὴ ουνέπεια τῶν ἀπό- 
ψεών του γιὰ τό, κατὰ βάσιν, 
θρποκευτικῶς ἄψογον, τῆς ὀρ- 
γανώσεως αὐτῆς, καὶ τῆς ἐκ- 
οτρατείας του γιὰ τὴν οὐνέ- 
νώδι τῶν πνευματικῶν δυνά- 
Ἱεων κατὰ τῶν ουγχρόνων 
κινδύνων τῆς ᾿Ανθρωπότητος. 
Εῖναι..μιὰ οὐσδιαστικὴ προώθη- 
Οἷς τοῦ οἰκουμενικοῦ πνείπια- 


τος, 


1909 


να. 
ος ΧΡΟΝΙΚΑ ᾷ-- 


1917 


Η ΕΙΚΟΣΑΕΤΙΑ 
ΤΟΥ ΠΑΤΡΙΑΡΧΟΥ 


Εἰς τὸν Ὀρθόδοξον ναὸν Ἁγ - 
ας Τριάδος τῆς Νέας Ὑόρχης ἐ- 
τελέσθη θἴκουµμε Υἱ. ἡ 
Δοξολογία πρὸς τιμὴν τοῦ [α- 
τριάρχου ᾿Αθηναγόρα, ἐπ᾽ εὐκαι; 
ρίᾳ τῆς συμπληρώσεως ὀθετία- 
ἀπὸ τῆς ἀνόδου του εἷς τὸν Θρό- 
γον τῆς Ἐκκλησίας τῆς Κων- 
σταντ'νουπόλεως. 

Τῆς δοξολογίας προέστη ὁ Άρ- 
χιεπίσκοπος Ἰάχωθος καὶ ἕλα- 
6ον µέρος οἱ θρησκευτικοὶ ἡγέτα, 
τῶν ἄλλων Ὁμολογιῶν καὶ οἱ 
"Ορθόδοξοι -ἱεράρχαι τῶν ἄλλων 
ἐθνοτήτων τῆς ᾽Αμερικῆ-. 

Διὰ πρώτηγ φορὰν Ἐληρικοὶ ἕ- 


τέρων Ἀρεστιαγικῶν δογμάτων 
μετέσχον ἷς ροτελε στία: εἰς Ὁ»- 
θόδοξον ναόν. Σημεῖον τῆς πρη- 


όδου τοῦ Οἰκουμενισμοῦ: 


«ΟΙΚΟΥ ΜΕΝΙΣΜΟΣ 
ἘΠῚ ΤΗΝ ΘΑΣΙΝ» 

Ἔν τῷ μεταξύ, πρὸ τοῦ Ὄρ- 
θοδόξου ναοῦ τῆς ὁδοῦ Νταρύ, στὸ 
Παρίσι, ὅπου ἐτελεῖτο οἴκουμε- 
νικὴ δοξολογία ἐπ᾽ εὐκαιρίᾳ τῆς 
«Ἑθδομάδος ἑνότητος τῶν χρ:- 
στιανῶν», 10--15 γεαρὰ ἄτομα 
συνεχρότησαν διαδήλωσιν καὶ 
ἐκραύγαζον συνθήινατα, ὅπως «Ὁ 
οἰχουμενισμὸς ἐπιτυγχάνετα: εἰς 


τὴν βάσιν καὶ ὄχ: εἰς τὴν κορη- 
φήν». Μὲ ἄλλα λόγια, χρειάζε- 
τχι ἀνάπτυξις τοῦ Οἰκουμενισμοῦ 
ΝΑΊ εἰς τὴν λαϊκὴν θάσιν. 


ΜΕΟΚΑΘΟΛΙΚΟΙ 


Ὁ κ. Ἑρμίγιο Φιορίτι γρά- 
φε) κ περιοδιχὸ τῆς Θ.Ε.. Ἶτα- 
τι τι ἡ Εκκλησία ἤδη εἶνα: 
ἐν αν ὅσον ἀφορᾶ τὸν 
(ἰκουμενισμό, διότι ἡ θεοσοφική 
“Εταιρία ἀπὸ τοῦ 1816 ἔθεσεν ὡ- 
θεμελιώδη διάταξιν τὴν συνένω- 
σιν ἀνθρώπων καλῆς θελήσεως 
ἄνευ δ'χκρίπεως πίστεως, φυλῆς, 
χρώμᾶτος κλπ. "καὶ τὰ Ἠνωμένα 
έθνη μετὰ τὸν πόλεμον ἔθεσαν 
τὰς ἀρχὰς αὐτὰς ὡς θάσιν τῆς 

συνεργασίας των. Τοὐλάχιστον, 
ἃ- δείξη τώρα ἕνα πνεῦμα ἄνο- 
χῆς, πρᾶγμα ποὺ δὲν συμβαίνει. 
Ὁ χ. Φιορίτι ἀναφέρε: ὅτ. ἀνα- 
πτήσσαταϊ μία κίνησις «Νεοχαθη- 
λ:χῶν», ποὺ ἐπ'δ.ώκχε: χάπηιον 
πυγχρον!σμὸ τῆς θεολογίας, ἀλλὰ 
ἔρχεται εἰς ρῆξιν μὲ τὴν ἐκκλη- 
σιχστικὴν ἡγεσίαν. Στὴν Φλω- 
οεντία, ἣ κίνησις ἀριθμοῦ κλη- 
ρικῶν ὑπὸ τὸν Δὸν "Ἔντσο Μά- 
ζι καὶ ἡ σύνταξις γέας θρησκε.- 
τ.κῆς κατηχήσεως κατεδικάσθη 
ἀπὸ τὴν «Χούρι α» τῆς περιφε- 
ρέίας. Επίσης ἢ νέα κατήγησις 
τῶν Ὀλλανδῶν γεοχαθολικῶν, ἐγ- 
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χριθεῖσα ἀπὸ τὸν χληδινάλιο 
"Αλφρινκ, ἐστιγματίσθη ἀπὸ τὸ 


Ῥατικχνόν. Τὰ σημεῖα ποὺ ἐπ: 


νρίνει τὸ Βατικανὸν εἶναι τὰ ᾱ- 
ναφερόμενα στὴν ἀπόκρουσι τοῦ 


περιφήμου «ἀλαθήτου» τοῦ ][ά- 
πα, προχειμένου περὶ ἑοινηνείας 
ζητημάτων. πίστεως, στὸ «προ- 
πατοριχὸν ἁμάρτημα», τὴν 'νετᾶ- 
τροπὴν τοῦ οἴνου τῆς Θείας εὖ- 
χαριστίας εἷς αἷμα τοῦ Σωτῆρος, 
τὴν δημιουργία τῶν ἀγγέλων, τὸ 
ἀειπαρθένον τῆς θεοτόκου κλπ. 
δὲ ὅλα αὐτὰ τὰ θέννατα οἳ «Ντο- 
καθολικοί» διατυπώνουν ἐλεύθε- 
ρες ἀπόψεις, πρὸ παντὸς ἀπτ- 
κρούουν τὴν αὐθεντίχν τῆς ἐν 
Χλησιαστικῆς ἡγεσίας καὶ /΄κη 
ρύσσονται ὑπὲρ, ψηβππέπανέθετό 
σεως καὶ ἀναθεωρήσεως τῶν 
δογμάτων στὸ πνεῦμα. τῆς αν - 
γρένου ἐποχῆς, μὲ τάσι) τονώ- 
πεως τοῦ κοινωνικοῦ΄ ρόλου τῆς 
Ἐκκλησίας. ἀντὶ θεολογικοῦ. 


ας 


ΣΥΝΕΔΡΙΟΝ Θ. Ε. 


Συνῆλθε στὸ "Άντυαρ τῆς Ἱι- 
ας τὸ θϑον παγχόσιιον συνέ- 
ν τῆς «θεοσοφιχῆς “Πταιρίας 
τὴν προεδρίαν τοῦ Ν. Σρὶ 
µ, ἀγαπητοῦ, στοὺς ᾿Αθηναί- 
οὓς πνευματικοὺς ἀνθρώπο ους. 

Ὅ Ν. σΣρὶ Ρὰι μίλησε μὲ θέ- 
μα: «Τὸ ᾿Αληθὲ- καὶ τὸ ἄνα- 
ληθές». Ἐπίσης πολλοὶ ἐπὶ. τῶν 
συνέδρων ἔλαβαν μέρος σὲ πνευ- 
ματιχὸ συμπόσιο. 


.--»ν ο) Οὐ 
ΕΚ 
Ὁ ο 


- 


Τὸ ἑπόμενο τς τοῦ «λ.- 
σοῦ» θὰ δώση στοὺς φίλους του 
περ:ληπτικὴ μα 


ΓΡΑΜΜΑΤΟΣΗΜΟ 
ΓΙΑ τον ΟΑΚΟΤΙ 


Ἡ Ἱκεύλάνη ἀπεφάσισε νὰ τ!- 


1969: 
μήση τὸν ᾿Αμερυκανὸ συντα- 
γματάρχη Χένρυ Στὴλ Ὄλκοττ 


(1893-1901), συνιδρυτὴν τῆς 
, - κ 
παγκοσμίου θΘεοσοφιχῆς Ἔται- 
ρίας, μὲ τὴν ἔχδοσω εἶδι 
γραμματοσήµου. 


14 
λεωφόρον Ὄλχοτε, Τώρα, τὸ 
γραμματόσημο. Ἠλὴν τῆς [ρε- 
ταγνικῆς ἐπποηῆς { 
κανένας ἄλλος 
ἔτσι. ᾿Επὶ πλέον, τὸ ὄνομά του 
μνγμονεύετα! μεταξὺ τῶν ἐθνικῶν 
ἡρώων, στὴν εἰδικὴ ἐτήσιχ ξορ- 
τὴ τῆς Νεὐλάνης. 


ξέν ος 


Δὲν εἶναι περίεργο, μιὰ ἆσιαχ- 
τιχὴ χώρα νὰ τιμᾶ ἕναν ᾿Άμε- 
ρικανὸ 60. χρόνια μετὰ τὸν θά- 
νατό του; Τί πρέπει νὰ ἦταν αὐ- 
τὸς καὶ τί νὰ ἔχαμε Ὑτ αὐτήν: 
᾿Ἐργάσθηκε γιὰ τὴν. Ἀνεξαρτησία 
της καὶ γιὰ τὴν οἄνχζωογόνητι 
τοῦ Ῥουδδισιοῦ. Τι αὐτὸ δὲν τὸν 
ξεχνοῦν. Περισσότερα γιὰ τὴν ἐκ- 
πληκτικὴ ζωὴ τοῦ "Ὄλκοττ μπο- 
ροῦν οἱ ια τοῦ «Ἰλισοῦ» νὰ 
πληροφ οφορηθοῦν ἀπὸ τὴν ἐχτετα- 

ένη βιογραφία του, ποὺ περιέ- 
χεται στὸν εἰδικὸ τόμο ΕΠΙΛΟ- 
ΓΗ 1956 - 1958, 


ΑΓΓ. ΤΑΝΑΓΡΑΣ 


Ὃ ἱδρυτὴς τῆς «Ἑταιρίας Ἡν- 
χικῶν ᾿Ἐρευνῶν», τὸν ὁποῖον µία 
ἐγχυχλοπαιδεία ἀναφέρει ὡς... 
θανόντα τὸ 1964, διανύει τὸ 94ον 
ἔτος τῆς ζωῆς του. ᾿Αθηναϊκὴ 


19609 


ἐφγμερὶς ἐδημοσίευσε 
ρουσχ συνέντευξι μαζί του. 

«᾿Αφήνω ---εἶπε ὁ Άγγελος 
Τανάγρας--- τὸ βασανισμένον αὖ- 
τὸ σαρκίον, πιστεύων ἀκραδάν- 
τως καὶ μόνον εἷς τὴν θρησκείαν 
τῆς ἐπιστήμης, οἵα διεμορρώθη 
μετὰ τὴν ἀνακάλυψιν τῆς ραδιξ- 
νεργείας καὶ τῆς διχσπάσεως τοῦ 
ἀτόμου. Αγλαδή, τὴν τχυτό τη 
ὅλης καὶ ἐνεργείας. “Ὁ ἐστὶ τὴν 
ἐν τῇ πραγματικότητι ἀνυπαρξία 
τῆς ὕλης μὲ τὸ μέγα συμπέρα: 
σµα χαταρρίψεως τῶν ὑλιστικῶν 
θεωριῶν καὶ τὴν περαμκτικὴ/ 
ἀπόδειξιν ὑπάρξεως μιᾶς παγτ- 
δυνάμου καὶ πανσόφου ὄημιουρ; 
γικῆς δυνάμεως, μὴ ἐχούσης τί- 
ποτε τὸ ἀνθρώπινοντκαὶ-ἁποτε- 
λούσης τὸ σύμπαν καὶ ὅλας; τὰς 
μορφὰς τῆς ζωῆς ἐμψύχου καὶ 
μὴ ὑπὸ μορφὴν ἠλεκτρικῆς΄πυ- 
κνώσεως πρωτονίων καὶ ἠλεκτρ:- 
νίων». 


Αὐτὸ εἶναι ἕνα ἀπόσπασμα ᾱ- 
πὸ τὴν «ἐπιστημονικὴ διαθήκη» 
του. Προτέθεσεν ὅτι ἑτοιιιάζετα. 
νὰ ἀπέλθη μὲ τὴν θλίφι ὅτι τὸ 
ἔργον του δὲν. ἐπέτυχε καὶ δὲν 
ἐπέζησε. «Ἡ ἵδρυσι: ---εἶπε---- 
τῆς “Εταιρίας ἸΡυχικῶν Ἔρευ- 
νῶν, ἐρευνῶν αὐστηρῶς, ἐπιστη- 
μονικῶν, ὑπῆρξεν πρόωρος: δ.ὰ 
τὸν τόπον μας, ὅπου τὸ πλεῖστον 
ἢ ἆδι αφορεῖ, ἢ ἐξακολουθεῖ νὰ 
ἐνδιαφέρεται δι᾽ ἐντυπωσιαχὰς 
παρεξηγήσεις τῶν ψυχικῶν φαι- 
νομένων καὶ αὐταπάτας δῆθεν ἐ- 
πικοινωνιῶν μὲ πνεύματα "εκρῶν. 
Κρῖμα εἰς τὴν προσπάθειαν δι᾽ ἓν 
ἔθνος μὲ τὴν κληρονομίαν τῶν 
Πυθιῶν καὶ τῶν Μαντείων, τὸ ὁ- 
ποῖον ἔπρεπε νὰ προηγῆται ἐπι 
τοῦ πεδίου αὐτοῦ». 


"γω 
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Η ΓΕΝ. ΣΥΝΕΛΕΥΣΙΣ 
ΤΟΥ ΣΥΛΛΟΓΟΥ 
«ΔΕΛΦΙΚΕΣ ΑΜΦΙΚΤΙΟΝΙΕΣ» 


Ὃ κ. Κωστῆς Μελισσαρόπον- 
λος, κατὰ τὴν Γεν. Συνέλευσ'ν 
ο 0 Μαρτίου 1969 τοῦ Συλλό- 
ου «Ἂς λφικὲς ᾽Αμϕιχτιονίες» ἐ- 
ωσεν ὅτι ἀποχωρεῖ ἀπὸ τῆς 
έσεως τοῦ Πρρέδρου, διὰ νὰ λει- 
του υργήση ὁ Νόμος τῆς ζωογόνου 
ἀνανεώσεως καὶ ηὐχαρίστησε τὰ 
Μέλη ὃ διὰ τὴν ἐμπιστοσύνην καὶ 
τὴν ἀγάπην μὲ τὴν ὁποίαν τὸν 
περιέθχλαν κατὰ τὴν πενταετ τίαν 
τῆς θητείας του ὡς 
᾿Αχολούθως ἀνέφερε τὰς δηλ 
πεις, τὰς ἐκδρομὰς εἰς 

λογικοὺς τόπο»: καὶ τὰς διαλέ- 
εις αἱ ὁποῖαι ὠργανώθησαν εἰς 

ῖ 


[--; να 
η 


ς 


πὸν. Ἡ χρνασσὸν καὶ αἱ 
ἦσαν: 

Τὴν 'τ 11.05 τοῦ κ. Π. Ζέρ- 
θα «Δελφοὶ --- Μαὐτεῖον --- Δελ- 
φικὸ Πνεῦμα». 

Τὴν 19.12.05 τοῦ κ. Δημ. 
Ιωαννίδη «Τὸ Μαντεῖον τῶν Δελ- 
φῶν». 

Τὴν 9.1.64 τοῦ κ. 500 Ἱαπα- 
δγιιγτρίου «Ὅ μῦθος τοῦ ᾿Απόλ- 
λωνος». 

Τὴν 13.2 .64.ποῦ κ. Ἰω. Κου- 
τσοχέρα «(ἰκουμενικὴ Πνευιατι- 
χὴ τ᾽ Ἀμφικτιονία». 

Τὴν 93.4.64 τῆς κ. Σοφίας 
γιουχλάχη «Δελφικὲς 
γίες εἷς τὴν 
σμιον ἰδέαν». 

Τὴν 5.111.641 τῆς κ. 
Ἀ]αρχάχη «Αργχαῖα 

Δελφοί». 

Την 83.193.645 τῆς κ. Σοφίας 
Παπαναστασίου «Περὶ Διονύσου». 

Τὴν 31.1.65 τοῦ κ. ᾿Αθαν. 


Βον- 
Αι ΄ριχτις- 
ΐ “λμφ:Χ τ 
σύγχρονον παχγκό- 


Γιούλας 
λυστήρια 
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Παπακωνσταντίνου «|Ι[χιδαγωγι- 
καὶ ἀπόψεις περὶ τοῦ τυγχρόνου 
βακτηρίου». 

Τὴν 18.3.00 τοῦ χ. Χρήστου 
Σολοιωνίδου «Στὴν ἱερὴ Γη τοῦ 
᾿Απόλλωνος». 

Τὴν 919.05 τοῦ κ. Κωστῆ 
Μελισσαροποῦλου «Δελφοὶ καὶ 
᾽Αμϕικτιονίες». 

Τὴν 549.060 ποῦ κ. 
Νουρνούτου «“Κλληνικοὶ 
τιχοὶ στόχοι». 

Τὴν 11.3.00 τοῦ κ. Παν. Ζέρ- 
θα «Τὰ ἀγάλινατα. τοῦ Μουσείο: 
τῶν Δελφῶν καὶ ἢ βαθύτερη ἔν- 
ναια τοῦ συμθολισιιοῦ των». 


Γεωργίου 
πνευ[ια- 


Τὴν 1.152.060 ποῦ. κ... αγγ. 
Φωτιάδου «Ἠθιχκή, ἐθν:χὴ καὶ 


πολιτικὴ ἑνότης τῶν. ἀρχαίων 
Ἑλλήνων». 

Τὴν 14.3.61 τοῦ “κ. Νωστῆ 
Μελισσχροπούλου «Οἱ πρῶτο: 
Ἕλληνες σοφοί». 

Ιλ 


περικὲς Από- 
ει. καὶ Άχτευ- 


«Ὁ 
φ-Χτ.ο 


Σύλλογος 
νέες» ἀποθλέπε: στὸ νὰ κ 
Δ στο, . ͵ 
φ.χἡ ᾿]δέα στὸν κόσιο 
ἀνάγκη καὶ ὡραιότητα τῆς εἴρη- 


νικῆς διαθιώσεως λχῶν καὶ ἀτό- 
μων, ἔξω ἀπὸ κάθε πολιτικὴ Ξ- 


π'ρροή. Νὰ διαφυλάξη ἀῑιόλυντη 


τὴν ἱερὴ φλόγα τοῦ Δελφ'κοῦ ]ς- 


1969 


ροῦ, ἡ ὁποία πρέπε' νὰ φωτίζη 
τὴ σκέψη, ὁδηγώντας την σὲ σω: 
στὸ ἰσορροπημένο στογασιιό, καὶ 
νὰ θεριιαίνη τὴν καρδιὰ τῶν ἀνυ- 
στερόθουλων ἀνθρώπων σὲ ἔργα 
ἀγάπη: καὶ ἀρετῆς. Νὰ ἐνισχύση 
τὸ ᾽Απολλώνιο Φῶς, ὑπερασπί- 
ζοντας τὶς ἀργὲς τοῦ ἀνθρωπι- 
σινοῦ, τὴν ἐλευθερία τῆς σχέφεως, 
τὴν ἐλευθερία τοῦ λ λόγου, τὴν ἐ- 


λευθερία τῆς συν , τὴν 
προσήλωση στὴ φιλχλληλία καὶ 


τὴν ἀρετή. 

»Μερικοὶ κάνουν τὸ λάθος νὰ 
νομέξουν ὅτι ὁ Σύλλογός [νας ἔγει 
τοπιχὸ ν ἣ λογοτεχ νυκὸν } τρ 
ρα ὄντι ἀνχρέρεται εἰς τ τοὺς Δε}- 
φοῦς. “(}σονδήποτε καὶ αν. εἶνχι 
ἱερὸς ὃ τόπος τῶν Δελφῶν, ὁ 
Σύλλογός µας δὲν εἶναι τοπικός, 

ὃ 


ὅπως δὲν εἶναχ' καὶ λ2ΥΌτεχν)χός. 
Ἠΐνα, παγχόσινιῆς, εἶναι παναν- 


θρώπ!νος, ὅπως παγχόσι:α χαὶ 
παναγθρώτιι νη καὶ ἀθάνατη εἶναι 
ἡ  Δελφικὴ ες 

Τὸ Σωματεῖον Ἱιας- δὲν εἶναι 
ἐπ'τρεπτὸν νὰ ἀποτελέση τὴν ε)- 
καιρίαν χχνοποιήσειως ματαίων 
καὶ ἀκαίρων φ'λοδοξιῶν καὶ ἆτο- 
μ'κῶν προδολῶν. Προσφορὰ ὅπη- 
ρεσίας καὶ ὄχι τιινη-:χὴ Σιάχρι- 
σις πρέπε΄ η. τυνιστᾶ τ ἰδιό- 
τηπα τῶν Μελῶν τοῦ Λιο:χ. Συν- 
βουλίου τοῦ Σωματ τείου μας. Ὡς 
ἐκ τούτου ἐπ'ινένω ἀνενδότως νὰ 
ἀντικατασταθῶ εἰς τὴν θέσιν τοῦ 
προέδρου». 


0Ο ΧΡΟΝΟΡΡΑΦΟΣ 
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ΜΙΛΤΙΑΛΗΣ ΠΟΥΡΗΣ 


Ἐγκατέλειψε τὸν φυσικὸν κὀ- 
σμον, ἄγων τὸ 83ον ἔτος τῆς φυ- 
σικῆς του ζωῆς, ὁ Μιλτιάδης 


Πευρῆς, ἔξοχος προσωπιχότης 
τῆς οἰκονομικῆς ὅπον καὶ τῆς 
πνευματικῆς ζωῆς, θαυμαπίως 


συνδυάσας τὰ προσόντα τοῦ χερ- 
δώου καὶ τοῦ λογίου “Ἑρμοῦ. 

Γεννηθεὶς εἰς τὸν Πειρχιᾶ, τὸ 
1886, ἐσπούδασεν εἰς Εὐρώπην 
Χημείαν, πολιτικὰς καὶ οἰκονομι- 
κὰς ἐπιστήμας, διὰ νὰ ἐπιδοθῇ 
εἰς τὴν διεύθυντιν καὶ ἀνάπτυ- 
ξιν τῆς γνωστῆς βιομηχανίας! 
Φύσις ὅμως βαθύτατα πνευματ!- 
χἡ καὶ ἐρευνητική, ἀπὸ νεκρᾶς 
ἡλικίας ἀφιερώθη εἰς τὴν ἐσώ- 
τερικὴν ριλοτοφίαν, διὰ νὰ ἀνα- 
δειχθῇ εἰς Μέγαν Λ.δάσκαλον 
τοῦ Ἑλληνικοῦ Ῥεκτον:σμοῦ. Διὰ 
τὸν Μιλτιάδην Πουρηύ δύνατα. 
νὰ λεχθῆ βασίμως ὅτ. ἡ ἔσωτε- 
ρικὴ φιλοτόφία ὑπῆρξε τὸ κλῖ- 
μα ὁλοκλήρου τῆς ζωῆς του, δι- 
ότι ἐμυήθη κατ᾽ ἐξαίρεσιν εἰς ἡ- 
λιχίαν μόλις 90 ἐτῶν, τὸ 1906 
(εἰς τὴν Στοὰν Ἄττιχὸς ᾿Αστήρ), 
ἔφθασεν εἰς τὸ ἀνώτατον ἀξίωμα 
τοῦ Μεγάλου Λ.δχσκάλου (1955 
-1991), ὅπερ καὶ τοῦ ἀπενεμή- 
θη ἔκτοτε ἰσοδίως ἐπὶ τιινῇ, ἐπί- 
σης ἀνῆλθεν εἰς τὸν ἀνώτατον 
βαθμὸν τοῦ φιλοσοφ:κοῦ Έεκτο- 
νισμοῦ καὶ κατέστη ἐνεργὸν μέ- 
λος τοῦ Ὑπάτου Συμβουλίου. 

Ἐκ τῶν ἱδρυτῶν τῆς Στοᾶς 
Μιαούλης τοῦ Πειραιῶς, διετέλε- 
σε Σεθάσµιος Διδάσκαλος αὐτῆς 
ἐπανειλημμένως. Τὸ 1910, εἰς 
ἡλικίαν μόλις 34 ἐτῶν, ἀνῆλθεν 
εἰς τὸ ἀξίωμα μέλους τῆς Μεγά- 


λης ᾿Ανατολῆς τῆς Ἑλλάδος. 

Ἐκ τῶν ἱδρυτῶν τοῦ σωμα- 
τείου «Νέα Ζωή», συντηροῦντος 
Νυριακάτικον σχολεῖον ἐργατί- 
δων, τοῦ ὁποίου ἢ λειτουργία 

εκόπη μετὰ τὴν Μιχρασιατι- 
χὴν καταστροφή». 

Ἔκ τῶν ἱδρυτῶν τῆς Φ'λαν- 
θρωπικῆς Ἑταιρίας Πειραιῶς, μὲ 
δρᾶσιν λίαν ἀξιοσημείωτον. 

Μετὰ τὴν Μικρασιατικὴν -ρα- 


γωδίαν ἀνέπτυξε' ἰδιαιτέρως 
ζωηρὰν δραστηριότητα, διὰ τῆς 
ὀργχνώσεως ἀποστολῆς Μιχρα- 


σ.χτῶν τεχτόνων. πρὸς τὰς ξένας 
Τεκτονικὰς δυνάμεις πρὸς τῶ- 
σαν ἀφήγησιν τῆς τραγωδίας καὶ 
ὀργάνωσιν βοηθείας. “Όταν, τὸ 
1938, ἦλθεν εἰς τὴν Ἑλλάδα ἀ- 
ποστολὴ τῆς. ὀργχὐώσεως «Ῥοή- 
θεια ᾿Εγγὺς Ανατολής, τῆς ὁ- 
ποίας μετεῖχον ἐπιφανεῖς .«Άμερι- 
χανοὶ τέκτονες, ἐχλήθη ἀπὸ τὴν 
χυθέρνητιν ὅπως µε ριμνήση, ὑπὸ 
τὴν ἰδιότητα μέλους τ ἀνωτά- 
της Ταν κῆς "Αρχής. δ.ὰ τὴν 
ἀπονοινὴν τ'μητικῶν- τίτλων, ἔπει- 
δὴ οὗτο., ἐκ τῶν νόμων τῶν "Π- 
νωμένων Πολιτειῶν, ἠμποδίζοντο 
εἰς ἀποδὂοχὴν παρχτήμων. 

Τὸ 1941 συνελήφθη τῶν 
Ἰταλῶν καὶ ἐπρόκειτο νὰ εἶσ- 
αχθῆ εἰς δίκην, ἀλλὰ διεσώθη 
χάρις εἰς τὴν προ 2σωπικὴν ἐπέμ- 
θασιν τοῦ τότε ἀρχιεπ: ισχόπου 
Δαμασκηνοῦ, ὅστις ἐντόνως ἠξίω- 
σε τὴν ἀπόλησίν του, ὡς στενοῦ 
καὶ ἀφωσιωμένου συνεργάτου τῆς 
Ἐκκλησίας εἰς τὸν φιλανθρωτ!- 
κὸν τοµέα. 

Ἡρᾶος, ὡς ὁ ἀληθὴς πνευµατι- 
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ΙΜΕΤΑΕΥ ΜΑΣ] 


ΠἩ ΣΥΝΔΡΟΜΗ ΤΟΥ ΙΑΙΣΟΥ͂ 
Ἡ ἐτησία συνδρομὴ τοῦ «Ἰλισοῦ» 
διὰ τὸ 1969 εἶναι δρχ. 00. Ι]αρα- 
καλοῦνται ὅσοι δὲν ἀπέστειλαν τὴν 
συνδρομὴ τοὺς διὰ τὸ 1969, νὰ τὴν 
ἀποστείλουν τὸ δυνατὸν ταχύτερον. 
ΤΑ ΓΡΑΦΕΙΑ ΜΑΣ 
Τὰ Γοαφεῖα τοῦ «Ἰλισοῦ», Δραγα- 
η 3, η 5. 
τσανιου 0, ὄροφος θος, (Πλ. Κλαν- 
θωῶνος) εἶναι ἀνοικτὰ μόνον κάθε 
Δευτέρα καὶ Παρασχευὴ 11 - 1. 
ΕΜΠΑΣΜΛΊΈΑ 
Παρακαλοῦεν ἀποστέλλετε ιυὲ τα- 
χυδρομικὴν ἐπιταγὴν εἷς τὴν διεύθιη- 
σιν: «Κωστῆν Με)λισσαρόπουλον, Δρα- 
γατσανίοι 0, ᾿Αθήνας, 192». ᾿Απο- 
στολαὶ ιιὲ τραπεζιτικὰς ἐπιταγὰς ἢ 
ἐντολάς, μᾶς δυσχολεύουν. Νὰ ἀνα- 
γράφεται καθαρά. τὸ ὀγοματεπῶών υιον 
καὶ ἢ διεύθινσις τοῦ ἀποστολέως. 
ΠΑΔΛΑΙΑ ΤΕΥΧΗ ΚΑῚ ΤΟΜΟΙ 
Τιμὴ τόπων. παρελθόντων ἐτῶν 
δραχιιαὶ 00. Τιιὴ τεύχους δρχ. 10. 
Λὲν ὑπάθχουν ιειιονωιιένα τεύχη 
ὑπ᾽ ἀριθ. ο ζῷ, 5, 8, Παίώα. 


κὸς ἄνθρωπος, ἀλλὰ καὶ δραστή- 
ριος, το ἐξαιρέτως ᾿πρδαφιλὴς 
εἰς πάντας. Ὅ θάνατος τῆς τό- 
σον εὐγενικῆς φυσικῆς μορφῆς 
αὐτῆς τῆς ἐξόγου πνευμχ-:κῆς 
ὑπάρξεως ἔθλιψε τὴν σωρείαν 
τῶν φίλων του, μεταξὺ τῶν ὁποί- 
ων καὶ οἱ συνεργάται τοῦ «Ἴλι- 
σοῦ». Είθε τὸ πνεῦμα του νὰ 
προχωρήσῃ καὶ νὰ ἀξιωθῆ τῆς 
Αἰωνίου ᾿Ανατολῆς, εἰς ἀνταμοι- 
6ὴν μιᾶς ζωῆς εὐγενοῦς καὶ ᾱ- 
φιερωµένης εἰς ὑψηλὰ, ἰδαχνικά. 


5 
νε 
5 


18, 93, 90, 98, 99, 33, 44, 49, 50. 
ϱρ[6, οὔτε τόμοι 1956 - 59, 1969. 


ΑΔΑΛΑΤΑΙ ΔΙΕΥΘΥΝ ΣΕΩ͂Ν 


Τεύχη ἀποσταλέντα στοὺς κατω- 
τέρω συνδροιητάς µας, ἐπεστράφη- 
σαν ἀπὸ τὺ Γαχυδρομεῖον μὲ τὴν ση- 
μείωσιν: «μετώκησε» ἢ «ἄγνωστος». 
Παρακαλοῦνται ὅσοι τοὺς γνωρίζουν 
νὰ τοὺς εἰδοποιήσουν ἢ νὰ μᾶς δώ- 
σουν τὰς διευθύνσεις των. 


ΛΘΗΝΩ͂Ν; 
Δημ. Γεωργανᾶς, Καλλιγᾶ 11. 
Χρυσ. Καραγιάννης, ᾿Αλφειοῦ 11 - 


13. Πέτρος. Μωραΐτης, Βαρδουσίων 


13. Λέσπ. Νικολάου, Ζωοδ. ἹΤηγῆς 
91. Ν. Σοφιανός, Θήρας 84. Διον. 


Σπέντξας, Χαρ. Τοικούπη Τὸ. Χο. 
Σύρμας, Φυλῆς δ4α. 


ΠΠΛΑΡΧΙΩΝ 


Νο. Ὠιτώριος, Κ. Γκότση 12α, 
Πάτραι. ᾿λθαν. ]]οῦρνος, Γεωπόνος 
Α.Τ.Ε., Μελιγαλᾶ. 

ΚΩΠΤΡΟΣ 
Τεύχη «Ἰλισοῦ», τόιιοι καὶ βι- 


θλία, στὸ [Πιθλιοπωλεῖον ᾿Αντωνίου 
Στυλιανοῦ, Λειιεσός. 
ΣῈ ΚΟΣΜΟΥΣ 
ΦΩΤΕΙΝΌΤΕΡΟΥΣ 
Ἐγκατέλειφψαν τὸν γήϊνον βίον: 
Νῖκος ᾿Εχιντζόγλου, ᾿Αθῆναι 
Νικόλαος Ζουμπουλίδης, ᾿Αθῆναν 
Γεώργιος Σερεµέτης, ᾿Αθῆναι 
Μιλτιάδης Ι]Τουρῆς, ᾿Αθῆναι 
Αἰμιυλία Ζαρίφη, ᾿Αθῆναι 


ΕΙΣΦΟΡΑΙ 


᾽Ανώνυμος συνεισέφερε δρχ. 8.000 
ὑπὲρ τῶν ἐκδόσεων τῆς Θεοσοφικῆς 
Ἑταιρίας ἐν “Ελλάδι. 

Ὁ κ. Ἰω. Ν. Χαρῖτος μᾶς ἀπέ- 
στειλε δρχ. 300 ὑπὲρ τῆς Θεοσοφι- 
κῆς “Επαιρίας ἐν Ἑλλάδι, εἰς μνή- 
µην Αἰμιλίας Ν. Ζαρίφη. 


1969 


ΒΙΒΛΙΑ 
ΠΟΥ ΕΛΑΒΕ Ο «ΙΛΙΣΟΣ» 
(Μὲ τὴ σειρὰ λήψεως) 

Ν. Παναγιώτου: 'Ο μῦθος τοῦ οἴχου 
τοῦ ᾿Αγαμέμνονα, Λευκωσία 1908. 

Ρούλα []απαδημητρίου: Τρωτοχφο- 
γιὰ 9.000 μ.Χ., Θεατρική Σκηνή, 
Θεσσαλονίκη. 

Κώστας Π. Καρυδάκης: [Γ]ηλιωρίτι- 
κη Λαογραφία, Ρόλος. 

Αριστείδης Κανδηλάπτης : Χαρού- 
μενο Σχολεῖο ( Σσχολικὰ ποιήµα- 
τα), ᾿Αθήνα 1968. 

Πέτρος Μ. Μαριδάκης: 'Ο θάνατος 
τοῦ φύλακα - ἀγγέλου (Ποιήμα- 
πα), ᾿Αθήνα 1968. 

Ρένα Γρυπαίου: Ἰάμθης "Αναθρύ- 
σµατα (Ποιήματα), ᾿Αθῆναι 1968, 


ΠΕΡΙΟΔΙΚΑ 

Κρητικὴ “Εστία (188/]ουν. 68, 1841 
Ἴουλ. 68). 

Τὸ Ἑλληνικὸν Φῶς 
Δεκ. 68). 

Νέα Ζωὴ (1/᾿θχτ. - Δεκ 08). 

Ἠπειρωτικὴ. 'Εστία (200/Λεκ. 68). 

ΙΙνευματιιῆ”, Κύπρος. (100-161/ Ίαν. 
69). 

Σμύρνα (9/εν. 

Ὁ Κάσμος τῆς Ψυχῆς (Φ15/Φεόρ. 
69, 916/Μ1άρτ. 69). 

ΤΤεριοδιχὺν 'Ελληνίδων Βορείου Ἑλ- 
λάδος (101/]αν.-- Φεθο. 69). 
Κούκος (Λονδίνου) (918/Φεθρ. 69). 
Ἡ Χαραυγὴ τῆς ᾿Αληθείας; (16|Φεθ. 

69). 
Ὁ Φυσιολάτρης (515 - 946/Μαοτ. 
- Απο 69). 


ΑΛΛΗΛΟΓΡΑΦΙΑ 


Ὁ εἰδικὸς τόμος «ΙΛΙΣΟΣ, 
᾿Επιλογῆ τριετίας 1956-1951-1958» 
τιμᾶται χουσάδετος δρχ. 90, ἀλλὰ 
διὰ τοὺς συνδροιιητὰς τοῦ «Ἰλισοῦ» 
μόνον δρχ. 10. Γ]ροτιμοῦμεν τὰ ἐμ- 


(53-54/Νοεμ. - 


- Φεθρ. 609). 
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θάσματα νὰ γίνωνται διὰ ταχυδοο- 
μικῆς ἐπιταγῆς, ὄπισθεν τοῦ ἀπο- 
κόμματος τῆς ὁποίας νὰ ἀναγράφε- 
ται ἡ αἰτία τῆς ἀποστολῆς τῶν χρη- 
μάπων, π.χ. «Συνδρομῇ 19609», ἢ 
«Τόμος τριετίας» ἢ ὁ συγγοαφεὺς καὶ 
τίτλος τοῦ βιθλίου τοῦ ὁποίου ξητεῖ- 
ται ἡ ἀποστολήῆ. Δὲν ἀπαιτεῖται 
πούσθετον διὰ ταχυδρομικὰ ἔξοδα 
ἀποστολῆς, ἣ ὁποία ἐνεργεῖται ἁμέ- 
σως. "Όσα βιθλία δὲν ἀναγράφον- 
ται εἰς τὴν β΄ σελίδα τοῦ ἐξωφύλ- 
λου ἔχουν ἐξαντληθῆη. 

2. Γουγ. Η.Π.Α. ᾿Ελήφθησαν τὰ 
ἄρθρα. Θὰ δημοσιειθοῦν ἐν καιρῷ, 
διότν προηγεῖταν πολλὴ ὕλη. [᾿ύχα- 
ρἱστοῦμεν δι᾽ ὅσα γράφετε. 


ΑΝΤΙΠΡΟΣΩΠΟΙ «ΙΛΙΣΟΥΣ 
ΣΤΙΣ ΕΠΑΡΧΙΕΣ 
Βόλος: Γ. Κουκουθῖνος. 
Δράμα: Χ. Χαραλάμπους. 
Ζάκυνθος: Ν. Ταμγιαλῆς. 
Ἡράκλειον: Λ. Κουντῆς. 


Θεσσαλονίκπ: Γ. Βαρᾶνος. 
» Ν. Δραγώνας. 
») Δ. Νάσκος. 

Καθάλα: .'"Ἡλ. Καρελλᾶς. 


Κάλυμνος: Δρ. Κωλέττης. 
Κομοτινή: 1. Ζωγραφόπουλος. 
Λάρισα: Π. ᾿Ἀργυρόπουλος. 
Μυτιλήνη: Γ. Κακαδέλλης. 
Ξάνθη: Εὔελπις Βάνος. 
Πάτραι: Δ. Ψιχαλῖνος. 
Ρόδος: Μ. Φωστιέρης. 
ΣΌρος: Π. Ζαραφωνίτης. 
Τρίκαλα: Χρυσ, Ζήσης. 
Χαλκίς: ᾿Ιω. Χριστοθασίλης. 
᾽Αμμόχωστος: ᾿Ανδ. Τσόκκος. 
Λεμεσός: ᾿Αντ. Στυλιανοῦ. 
Λευκωσία: ᾿Αχ. Ζαθαλλῆς. 
Πάφος: Κ. Καθητζιώτης. 
Τουρκία: Γ. Βακαλόπουλος. 
Χαρτούμ: ᾿Ανδρ. ᾿Ακάμας. 


ΠΕΡΙΕΧΟΜΕΝΑ ΤΕΥΧΟΥΣ 


Ραμπ. Ταγκόρ: ᾿Απὸ τὴν σοφία τοῦ Βούδδα ............. 


᾿Ανδρ. Καραντώνης: ᾿Απόσπασµα ἐκπομπῆς Ρ.Σ. ᾿Αθπνῶν ., 


Εὐάγ. Π. Φωτιάδης: Ἡ ἀρχαία Ἑλληνικὴ Πολιτεία καὶ ἡ Ἑλ- 
ληνικὴ ᾿Ορθοδοξία 


Διαλογισμὸς ας εὐ α-αβν  λ,.,.Νδα;.-.-»-ε;-........ 
Δημ. ᾿Α. ᾿Ιωαννίδης: Ἡ ψυχὴ 


-.... ο, ο ο ο ο 3” 


κ. ο οπλο Ὁ,ο 
ποσο ο ος 


Αἰμιλία "18ου: Ταπεινοφροσύνη 


Λεωνίδας Πασχάλης: 'Ο Νεοπλατωνισμὸς καὶ ὁ Πλωτίνος ., 


Ἡ συνδρομὴ τοῦ «ΙΛΙΣ ΟΥΡ» 
διὰ τὸ 1969 


καθωρίσθη εἰς δρχ. 60 (ἐξωτερικοῦ 75) 


ΕΓΓΡΑΨΑΤΕ ΝΕΟΥΣ ΣΥΝΔΡΟΜΗΤΑΣ 

Ὅλοι οἱ συνδρομηταὶ ἔχουν δικαίωµα νὰ 

ἀγοράζουν τὸν Εἰδικὸ Τόμο χρυσόδετο 
᾿Επιλογῆς ἐτῶν 1956 -- 1957 -- 1958 


μὲ δρχ. 70 ἀντὶ δρχ. 90. 


ΒΙΒΛΙΑ ΚΩΣΤΗ ΜΕΛΙΣΣΑΡΟΠΟΥΛΟΥ 


᾿Αποκρυφισμὸς καὶ Μυστικισμὸς ἄδ. 25 δεμ. 40 


Μελετήματα ο ῳ Ὁ ἄδ. 40 δεµ. 60 
Εἰσαγωγὴ στὴ Θεοσοφία : . . ἆδ. 50 δεμ. 70 
Τὰ Βήματα τῆς Φιλοσοφίας. | ἄδ. 50 δεμ. 70 


Τύποις: ΕΠΤΑΛΟΦΟΣ Ο.Ε. 35 631.675 


ΛΟΝΔΙΝΟΥ “ΒΟΛΩΝΙΑΣ ΝΙΚΑΙΑΣ 


| μή 
ὠδς, 


ΑΝ ΟΗβρτν- 
εν ην 


ΙΗΜΑ ΚΑΤΑΤΕΘΕΝ 


ΟΜΒΡΕΛΛΕΣ 
5» ΜΠΑΣΤΟΥΝΙΑ 
« ΕΙΔΗ ΕΞΟΧΗΣ 


2/0» 3 σ'δρικ15-Π{Φικ414 
πώ τον 20 


ΑΙΟΛΟΥ ΤΟ ο ΤΗΛ.312.322 « ΑΘΗΝΑΙ 
ΦΙΛΑΔΕΛΦΕΙΑΣ 25 » ΤΗΛ.831.768 . ΑΘΗΝΑΙ 
ΑΝΔΡΟΜΑΧΗΣ 288 » ΤΗΛ.968.467 « ΚΑΛΛΙΘΕΑ 


